G M Bongard-Levin E A Grantovsky DIN SCIȚIA ÎN INDIA Arii antice: din autori mituri și istorie Fenomene „polare” „patrie arctică în Vede” Ediția a doua, corectată și completată Mit și realitate Arie Sciți Inelul lui Skil Sciți, sarmați, alani, oseti Noapte polară dincolo de Sciția Drum către Issedon Est sau nord? Geografie reală și tradiție legendară Din nou în India Oceanul de lapte „Țara binecuvântaților” „Arcticul inaccesibil” Câteva rezultate și probleme noi Vârfurile înaltului Hara Yudhishthira și Kei-Khosrow lângă Mari Munți „ Blessed Abode” în mitologia iraniană Epopeea scitică și literatura antică SCITIA mitologia scitică iar tradiţia slavă Munţii copţi în Rigveda? Rishi zburătoare Zborul lui Aristaeus Arieni și popoare finno-ugrice Regele unei mari puteri și zeul poporului taiga Bestia misterioasă Sharabha Șamanismul nordic și religia antică a arienilor „Băutura nemuririi” Cânepă, Henbane, Fly Agaric Răpirea lui Soma Imagini mitologice ale legendelor nordice „Divina Comedie” și preoți zoroastrieni în „lumea cealaltă” Călători și oameni de știință arabi pe Volga Legendele antice ajută știința Arienii antici: cămin ancestral, timp și modalități de stabilire Literatură de bază INDIA B EDIȚII LITERATURA ISTORICĂ - B ( )- KB- - - © Editura Thought DE LA AUTORI Fiecare carte, după publicare, capătă propriul destin, începe o viață independentă, în care autorul nu mai poate interveni Acesta este privilegiul cititorului El determină durata vieții cărții și are dreptul să-i dea o nouă viață - o a doua, și poate o a treia viață Și abia atunci întreaga responsabilitate revine din nou autorului Acest lucru s-a întâmplat cu cartea noastră, publicată acum vreo zece ani La cererea cititorilor, am pregătit o a doua ediție, revizuită și mărită Dar republicarea unei cărți este adesea mai dificilă decât a scrie una nouă Știința modernă, inclusiv istoria, filologia, arheologia, se dezvoltă din ce în ce mai rapid Apar constant materiale proaspete, noi cercetări sunt publicate, arheologii descoperă monumente din trecut necunoscute anterior Se nasc noi ipoteze și teorii, viziuni tradiționale sunt revizuite Acest proces destul de natural al dezvoltării științei se manifestă în mod clar într-o problemă aparent departe de modernă precum „ariana” De mai bine de o sută de ani, oamenii de știință au discutat probleme legate de originea și etapele incipiente ale așezării indo-iranienilor (arienilor) și a altor popoare indo-europene, dar și astăzi disputele științifice nu numai că nu se potolesc, ci și izbucnesc cu vigoare reînnoită Un exemplu în acest sens este discuția despre originea indo-europenilor, care are loc pe paginile revistei „Buletinul de istorie antică” Înțelegerea unor date, puncte de vedere, concepte noi din ultimii zece ani, adică de la publicarea primei ediții a acestei cărți, este o sarcină foarte dificilă, mai ales dacă ținem cont de faptul că în ultimii ani opiniile autorilor ale cărții au suferit modificări și au primit clarificări propozițiile și concluziile lor anterioare În plus, a fost necesar să se țină cont de comentariile și dorințele recenzenților Nu întâmplător problema originii indo-iranienilor stârnește un interes atât de puternic în rândul cititorilor Iar ideea aici nu este doar și nu atât de mult în numeroasele mistere de care este plin acest subiect Studiul „problemei ariene” presupune o abordare integrată - luând în considerare datele diverselor discipline: lingvistică, arheologie, etnografie etc O gamă neobișnuit de largă de studii care sunt direct legate de problema generală a originii și istoriei timpurii ale popoarelor indo-iraniene Această problemă afectează în mod direct istoria, cultura și etnogeneza unui număr de popoare din URSS Interesul pentru „problema ariană” s-a reflectat în soarta noastră cinci carte, care a atras atenția atât a specialiștilor , cât și a unei game largi de cititori A fost tradus în engleză, maghiară și franceză și publicat în India, Ungaria, Franța Materialele discuției despre „problema ariană” indică faptul că soluția ei finală urmează să vină, sunt necesare cercetări noi, argumente noi, suplimentare în favoarea opiniilor prezentate Cu toate acestea, chiar și acum este posibil să rezumam câteva rezultate, să evidențiem problemele cele mai presante, a căror soluție trebuie abordată în primul rând Acest lucru i-a determinat pe autori să scrie ultima secțiune a cărții, în care, împreună cu propriile concluzii, sunt prezentate și alte puncte de vedere ale oamenilor de știință și sunt conturate modalități care par a fi cele mai fructuoase pentru cercetările viitoare pe tema de interes pentru ne Cartea include și alte câteva completări, bibliografia este mult extinsă, deși, desigur, conține doar o mică parte din uriașa literatură științifică legată de „problema ariană” Prima ediție a cărții conținea o postfață scrisă de academicianul A P Okladnikov ( - ), un arheolog și istoric remarcabil Autorii dedică noua ediție memoriei acestui om de știință remarcabil și fermecător Cartea a fost revizuită de D S Raevsky (Buletinul de istorie antică, , nr , pp - ), J Fussmann (Journal Asiatique, t , , pp - ), T A Gurieva și E A Tulatova (filologia osetă, numărul Ordzhonikidze, , p - ) și alții Originea arienilor New Delhi, ; Szkithiatol India Budapesta, ; De la Scythic a Tinde Enigmes de l'histoire des anciens Aryens Paris, Popoarele Indiei păstrează cu grijă tradițiile civilizației lor antice originale Ideile și imaginile poveștilor epice antice sunt țesute în cultura modernă Astăzi, la fel de multe secole în urmă, Mahabharata și Ramayana sunt cunoscute pe scară largă în rândul diferitelor segmente ale populației Aceste mari poeme ale Indiei antice sunt enciclopedii autentice ale istoriei și culturii indiene, cea mai bogată sursă de cunoștințe despre filozofie, religie, mitologie, știință, maniere și obiceiuri ale poporului indian Intrigile epopeei au atras de multe ori poeți, dramaturgi, artiști și sculptori antici și medievali; artiștii încă se inspiră din ei Desigur, cele mai vechi monumente ale literaturii indiene antice - lucrări ale literaturii vedice, tratate religioase și filozofice, colecții de norme juridice și multe altele, precum și epopeele grandioase „Mahabharata” și „Ramayana”, sunt studiate cu atenție de oamenii de știință Aceste monumente din cea mai bogată moștenire spirituală a Indiei au fost traduse în mod repetat în diferite limbi, inclusiv rusă FENOMENE OLARIENE Dacă studiem cu atenție poemele epice ale Indiei, poveștile fascinante ale legendelor ei sacre, vom întâlni informații foarte interesante, dar la prima vedere ciudate și inexplicabile Descrie fenomene care sunt caracteristice regiunilor arctice și complet neobișnuite și necaracteristice regiunilor din Asia de Sud Acestea sunt idei despre Steaua Nordului imobil, despre o noapte rece și lungă care durează șase luni și o zi care durează și o jumătate de an întreagă Povestitorii antici au cântat despre o țară în care soarele răsare doar o dată pe an, unde șase luni sunt zi și șase luni sunt noapte Cântăreții epopeei amintesc în repetate rânduri de pasărea sacră Garuda, care, înainte de a-l purta în aripi pe pustnic Galava în căutarea a opt sute de cai albi de lună, i-a povestit despre cele patru țări ale lumii, inclusiv că în nord sunt Șapte Rishis, zeița Arundhati și Swati se mișcă constant în jurul Stelei Nordului (Dhruva) fixată pe cer „Șapte Rishis” – șapte stele mari ale constelației Ursa Major („rishis” – înțelepți, asceți, oameni sfinți, divini cerești); Arundhati este constelația Casiopeei; Swati este o stea strălucitoare din constelația Bootes sau constelația Perseus Este posibil să vedeți aceste stele la înălțime deasupra orizontului doar la latitudinile nordice În zonele care nu sunt la sud de - ° N SH iarna, pentru o noapte, constelațiile numite, fără a depăși orizontul, par să descrie un cerc, al cărui centru poate fi considerat aproximativ Steaua Polară Oricine a fost în India știe că doar în regiunile de nord ale țării Carul Mare poate fi văzut jos deasupra orizontului, în timp ce în sud este în general ascuns în spatele lui; Între timp, textele sacre indiene antice spun de mai multe ori că Ursa Major este „înălțată”, „este sus pe cer” Potrivit scrierilor epice, locul în care marele zeu creator Brahma a „întărit” Dhruva, Steaua Nordului, este situat în centrul universului, raiul Un fenomen similar, după cum se știe, este tipic doar pentru regiunile polare nordice (la Polul Nord, Steaua Polară se află direct la zenit) În același loc, în acele țări fabuloase nordice în care aceste stele sunt vizibile sus pe cer, „zece Apsare trăiesc”, numite „originând din curcubeu” Apsarele sunt corbii strălucitori, iar acești zece, născuți din curcubeu, strălucind cu culorile sale, pot fi o imagine poetică a aurorelor boreale Creatorii legendelor indiene au amintit de „apele captive”, „apele care cădeau luând forme frumoase” Aceasta este, evident, apă înghețată În Mahabharata, ele sunt menționate tocmai când descriu țara în care soarele răsare timp de o jumătate de an PATRIA RKTIC ÎN VEDE» Asemenea dovezi din literatura indiană i-au determinat pe unii savanți la concluzia că patria inițială a indienilor se afla dincolo de Cercul Arctic Uneori, poziția acestei „patrii” a fost determinată mai precis - pe malul Mării Albe reci sau în Siberia etc Unele sunt prea capete îndrăznețe l-au plasat chiar în punctul Polului Nord Unul dintre principalii creatori ai „teoriei polare” a originii indienilor a fost celebrul politician al Indiei, Bal Gangadhar Tilak ( - ) În Bombay, în , a fost publicată cartea sa „Orion”, iar zece ani mai târziu - o monografie extinsă „Patria arctică în Vede” În multe dintre lucrările sale, Tilak s-a ocupat de problema culturii indiene, inclusiv de cele mai vechi etape ale istoriei țării Fiind un oponent activ al dominației engleze în India și vorbind împotriva prevederilor istoriografiei coloniale engleze, care subjugau moștenirea culturală a indienilor, Tilak a încercat să demonstreze originalitatea și vechimea excepțională a civilizației indiene Lucrările lui Tilak și asociații săi au fost de mare importanță pentru dezvoltarea conștiinței naționale a poporului indian și progresul științei indiene În același timp, s-au făcut multe exagerări în lucrările acelor ani, inexactități, erori și prevederi, care acum, în legătură cu succesele științei moderne, trebuie abandonate Au trecut optzeci de ani de la publicarea cărții lui Tilak The Arctic Home in the Vedes Dar chiar și acum, printre oamenii de știință indieni, teoria originii arctice a indienilor se întâlnește cu apărători și adepți convinși La congresele științifice serioase, chiar și acum se aude adesea afirmații că strămoșii indienilor au venit de dincolo de Cercul polar Propunând teoria arctică, Tilak s-a bazat pe unele concluzii ale științelor naturii din vremurile sale (geologie, paleontologie, astronomie) că condițiile climatice și naturale, contururile continentelor au suferit modificări semnificative în timpul diferitelor epoci ale istoriei Pământului După acest punct de vedere, în perioadele preglaciare și interglaciare, clima regiunilor arctice era caldă și accesibilă altor flore și faune, omului și dezvoltării civilizației sale Tilak a pornit și de la teoria la modă de atunci a profesorului american Warren despre patria originală a omului în zona arctică Din aceste poziții, Tilak a analizat datele literaturii indiene antice, în primul rând Vedele, cel mai vechi monument sacru al indienilor Pe baza lor, el a susținut că strămoșii indienilor din perioadele pre-glaciare și interglaciare au trăit în regiunile arctice, iar apoi, cu aproximativ zece până la opt mii de ani în urmă - de data aceasta Tilak a datat ultima eră glaciară - s-au mutat spre sud sub influența apariției vremii reci Aceste concluzii au fost făcute cu mai bine de jumătate de secol în urmă Sunt posibile acum? Ar trebui să tratăm teoria lui Tilak în acest fel acum, când științele naturale și exacte au alte materiale la dispoziție, să dăm alte date? Ideea aici nu este doar la ce oră să atribuie perioadele preglaciare și interglaciare, cum să înțelegem schimbările condițiilor climatice în anumite zone ale globului, cum să evaluăm, din punctul de vedere al cunoștințelor moderne, informațiile indienilor despre poziția și mișcarea luminarilor în zorii istoriei lor - întrebări la care atât științele naturale, cât și cele exacte dau răspunsuri contradictorii Principalul lucru este concluziile la care au ajuns științe precum istoria, arheologia, lingvistica comparată, etnografia istorică Desigur, există încă multe lucruri neclare, ipotetice și contradictorii aici Cu ajutorul anumitor fapte științifice, se poate argumenta serios despre zonele specifice habitatului original al strămoșilor indienilor, despre momentul formării și migrației lor Dar este destul de clar că acum nu putem vorbi despre regiunile polare, nici despre un timp atât de îndepărtat precum epocile glaciare nouă În prezent, multe dintre datele literaturii vedice și epice din India, pe care Tilak le-a considerat drept o dovadă directă a locuirii indienilor în Arctica, sunt de asemenea înțelese diferit m DACA SI REALITATEA Și totuși, în literatura indiană veche există indicații care sunt greu de evaluat altfel decât ca o reflectare a unor idei despre regiunile arctice Aceasta este, de exemplu, informațiile deja menționate despre noaptea polară și ziua polară Cum să explici, în special, prezența acestor reprezentări nu numai în tratatele astronomice și alte științifice de mai târziu, care ar putea fi încă înțelese condiționat ca rezultat al construcțiilor teoretice speculative ale oamenilor de știință din acea vreme, dar și în monumente mult mai vechi din India? Să ne întoarcem doar la unele rapoarte ale surselor indiene Savantul medieval Bhaskara Acharya, în tratatul său de astronomie, a scris că în regiunile din apropierea Polului Nord „jumătate de an este zi constantă, jumătate de an este noapte constantă” Într-o altă lucrare astronomică anterioară - „Surya-siddhan-ta” se raportează că în aceleași regiuni „zeii văd soarele după un răsărit în timpul jumătate a rotației sale circulare” Date similare sunt conținute în multe alte tratate științifice indiene și texte religioase din perioada antichității târzii și Evul Mediu timpuriu Interesant este că această informație a fost discutată în detaliu într-o secțiune specială a lucrării fundamentale „India” de către marele gânditor și om de știință din Asia Centrală, originar din Khorezm Biruni ( - ) Biruni era profund interesat de o mare varietate de științe, Multe lucrări de matematică, istorie, geografie, mineralogie, fizică, astronomie, care sunt o sinteză a realizărilor științei contemporane, aparțin stiloului său Crescut în tradițiile educației musulmane din acea vreme, el a manifestat în același timp un interes excepțional pentru țările dintr-un cerc cultural diferit, în special în India Biruni a studiat sanscrita, s-a familiarizat temeinic cu multe lucrări științifice și religioase-filosofice indiene, s-a consultat cu pandiți, experți în tradițiile culturale indiene Lucrarea enciclopedică a lui Biruni despre India (titlul complet este „O explicație a învățăturilor aparținând indienilor, acceptabile sau respinse”) i-a introdus de fapt pe oamenii de știință din Orientul Apropiat și Mijlociu în realizările remarcabile ale civilizației indiene, pentru care marele Khorezmian avea un respect profund Cunoașterea lui Biruni cu privire la numeroasele surse indiene este izbitoare Yu porecle El citează în mod repetat tratatul unuia dintre cei mai mari matematicieni ai Indiei antice, Brahmagupta (începutul secolului al VII-lea), „Brahmasiddhanta” Biruni citează următoarele cuvinte ale acestui om de știință despre regiunea de lângă Polul Nord: „Ziua îngerilor care trăiesc acolo pare să dureze șase luni, iar noaptea lor durează și ea șase luni” Biruni citează, de asemenea, un fragment din lucrarea celebrului astronom antic indian Aryabhata (secolul al V-lea), conform căruia această regiune - regatul îngerilor - „se află în zona frigului”, „la nord de orice loc de pe pământ " Atât Brahmagupta, cât și Aryabhata ar putea pleca din teoria sfericității Pământului, plasând zona în care ziua și noaptea durează timp de șase luni, în regiunea Polului Nord Dar oamenii de știință indieni, care aveau opinii diferite despre forma pământului și chiar credeau că „pământul este plat”, au scris și ei despre aceeași regiune de nord Cu toate acestea, atât în Brahmagupta, cât și în Aryabhata, informațiile despre fenomenele pe care le-am putea numi „noapte polară” și „ziua polară” acționează în primul rând ca un tribut adus ideilor despre țara din nordul îndepărtat care sunt ferm înrădăcinate în literatura indiană Nu e de mirare că ambii oameni de știință îl numesc împărăția îngerilor și includ cuvintele „ca și cum” în textul raționamentului lor Este mai degrabă un concept tradițional sau un simbol acceptat, asupra căruia Biruni a atras deja atenția În capitolul „Despre diferitele tipuri de zile și pe zi și noapte”, el expune ideile indiene despre „zile umane” (constând dintr-o zi obișnuită și o noapte obișnuită), despre „zilele strămoșilor” și „ zilele devasilor” (adică zeii) „Zilele zeilor” durează un an întreg și sunt formate din zi și noapte, ținând jumătate din anul solar Aryabhata și alți savanți indieni au scris despre „zilele zeilor” Bhaskara-acharya, vorbind despre regiunea de nord, „unde jumătate de an este zi constantă, jumătate de an este noapte constantă”, numește o astfel de zi „ziua zeilor” Acolo, spune el, ființele sacre văd soarele timp de șase luni în timp ce se mișcă în interiorul sferei nordice; de aceea calea soarelui în această perioadă se numește „uttarayana” – „calea nordică” Într-o serie de surse indiene, „devayana” - „calea zeilor” este folosit ca sinonim pentru termenul „uttarayana” Aceste idei datează dintr-o perioadă mult mai timpurie, înainte de perioada de glorie a matematicii și astronomiei indiene antice Mai mult, se poate încerca să găsească astfel de informații în cel mai vechi monument al literaturii indiene - colecția de imnuri sacre din Rigveda, compilată cel târziu în secolul al X-lea î Hr e Ar trebui, desigur, să ținem cont de natura acestei culegeri de texte religioase Ei au un scop foarte precis - să-i laude pe zei și să-i cheme în ajutor pentru a primi anumite beneficii de la ei: bogăție, sănătate, putere, protecție de dușmani În plus, înțelesul multor pasaje din imnurile Rigvedei nu este încă pe deplin clar, savanții P de asemenea în înţelegerea unui număr de imnuri în ansamblu Și nu putem spune cu certitudine că atunci când Rigveda vorbește despre sfârșitul perioadei întunericului și începutul „căii zeilor” (devayana), adică timpul strălucitor, sau despre „apropierea căii zeilor” zei” odată cu venirea zorilor, atunci aici vorbim despre acea „cale a zeilor”, când soarele nu apune timp de jumătate de an Însă aceleași concepte se regăsesc în literatura vedă care a urmat în timp - Brahmana, Aranyakas, Upanishade, datând de la mijlocul mileniului I î Hr e În ele găsim mesaje mai precise: ziua este „calea zeilor”, noaptea este „calea strămoșilor”; „când soarele, întorcându-se spre miazănoapte, se află în sfera nordică, este printre zei; când se întoarce spre sud și se află în sfera sudică, este printre strămoși”; „calea zeilor” (devayana) sau „calea nordică” (uttara-yana), începe cu echinocțiul de primăvară Și o indicație și mai specifică: „anul este o zi a zeilor”, constând din zi și noapte Ceea ce se înțelege prin astfel de definiții poate fi văzut din următorul pasaj din Legile lui Manu: „La zei, ziua și noaptea sunt un an împărțit în doi: ziua este perioada de mișcare a soarelui spre nord, noaptea este perioada de deplasare spre sud” Legile lui Manu este un set de norme etice și juridice compilate în secolul al II-lea î Hr î Hr e - Secolul I n e ; scopul lor este de a reglementa cu grijă viața privată și publică a indianului Cu toate acestea, această dovadă curioasă se găsește în ea Găsim informații similare și în poemele epice, dar aici fac parte integrantă din narațiunile legendare despre eroi, evenimente și țări Iată una dintre poveștile despre o țară fabuloasă din nordul îndepărtat, unde „intrarea în întuneric și ieșirea de acolo, răsăritul și apusul soarelui strălucitor, izgonirea întunericului, acei cavaleri contemplați, erau zi și noapte pentru ei egal cu un an ” În această țară, unde au ajuns eroii Mahabharata, se putea vedea cât de sus se înalță pe cer Carul Mare („Șapte rishi divine în frunte cu Vasish-tha” ), cum se învârte, împreună cu alte constelații cercuri în jurul Polarisului fortificat în stelele cerului Și iată o altă poveste despre aceeași țară misterioasă Aici, „soarele cu părul auriu răsare la fiecare șase luni” și „apele oprite capătă forma unor ornamente frumoase” Deci, avem în fața noastră nu informații aleatorii și fragmentare, ci o tradiție puternică și îndelungată de transmitere a unui anumit ciclu de reprezentări Dar este imposibil să nu observăm că pentru creatorii de texte sacre, pentru povestitorii epici din India, aceste idei nu mai aveau o bază reală Ele apar în fața noastră în primul rând ca elemente ale mitului și sunt asociate cu alte imagini și comploturi mitice "Polar" Vasistha - marele înțelept-rishi; vechii indieni au numit după el una dintre principalele vedete ale Ursei Majore detaliile sunt date de obicei în legătură cu povești despre zei, eroi legendari, nemurirea lor Apare involuntar întrebarea: aceste idei „polare” nu sunt fictive în același mod ca zeii, personajele mitice, lumea cealaltă? Există un criteriu care să permită să se separe fantasticul de real în mituri, pur fabulos de posibil? Aici ne confruntăm cu o problemă interesantă și complexă cu care cercetătorii trebuie să se confrunte adesea - problema relației dintre mit și realitate, basm și realitate RII Înainte de a trece la conținutul mitului, este necesar să ne întoarcem la faptele istoriei Știința a stabilit că în formarea popoarelor indiene moderne, triburile care au venit cândva în India, care se numeau arieni, au jucat un rol important Răspândindu-se pe teritoriul Indiei de Nord, s-au amestecat cu populația locală și s-au asimilat l-a sfâşiat Imnurile vedice, Mahabharata și Ramayana și multe alte lucrări ale literaturii indiene au fost compuse în limbile și dialectele lor Limbile și dialectele acestor triburi ariene au stat la baza unor astfel de limbi moderne din India, Pakistan, Bangladesh, Sri Lanka, cum ar fi hindi, urdu, bengaleză, sinhaleze, marathi, gujarati, sindhi etc Împreună cu iraniană, ei formează ramura indo-iraniană a grupului de limbi indo-europene Acest grup este una dintre cele mai numeroase familii de limbi din lume; include slava, germanica, romanica, letona si lituaniana, greaca veche si o serie de alte limbi vii si moarte Aceste limbi au încă multe caracteristici comune Dar erau și mai apropiați în antichitate, când triburile care vorbeau limbi indo-europene trăiau în imediata apropiere unul cu altul și, conform unor oameni de știință, ei constituiau un singur grup de triburi cu o singură limbă Relația strânsă a limbilor indo-europene a fost dovedită încă din prima jumătate a secolului al XIX-lea, când s-au pus bazele unei tendințe strălucitoare în știința lingvistică - lingvistica indo-europeană comparativă Metodologia științifică riguroasă dezvoltată de această școală a făcut posibilă stabilirea multor modele în dezvoltarea limbilor individuale în diferite etape ale istoriei lor, un sistem de relații între reprezentanții vastei familii de limbi indo-europene Folosind metoda istorică comparativă, oamenii de știință, de exemplu, au stabilit modul în care anumite cuvinte până acum necunoscute erau pronunțate într-un număr de limbi moarte sau puțin cunoscute Corectitudinea acestor concluzii teoretice a fost confirmată direct de multe ori de descoperirile arheologice, care au dat științei noi texte care conțin tocmai aceste cuvinte Metoda comparativ-istorică a făcut posibilă descoperirea și înțelegerea limbilor dispărute și uitate de mult, precum limba hitiților, a căror vorbire a fost auzită în mileniul II î Hr e in Asia Mica si in care au corespuns si au facut intelegeri cu faraonii egipteni; limba tohariană cu textele sale descoperite în nisipurile Asiei Centrale; Limba „bactriană”, ale cărei monumente au devenit cunoscute abia în ultimii ani și care a fost vorbită în regiunile de sud-est ale Asiei Centrale și Afganistan în epoca Imperiului Kushan, care, la începutul unei noi ere, a unit vastele teritorii ale India și Asia Centrală Concluziile lingvisticii istorice comparate despre relația și corelarea limbilor popoarelor indo-europene au prezentat o serie de noi probleme ale istoriei antice a acestor popoare, originea, structura economică, sistemul socio-politic și cultura lor Locul central este ocupat de problema zonei și timpului reședinței comune a popoarelor indo-europene, adică a căminului lor ancestral Fără concluzii mai mult sau mai puțin precise cu privire la această problemă, soluția finală atât a celor menționate mai sus, cât și a unui număr de alte probleme științifice importante este, de asemenea, imposibilă Răspunsul la această întrebare este așteptat nu numai de istorici și lingviști, ci și de arheologi, în primul rând cei care explorează cele mai interesante monumente ale mai multor culturi antice de pe teritoriul Uniunii Sovietice, unde s-au format multe popoare indo-europene și răspândire Triburile ariene care au venit în India erau lingvistic și cultural deosebit de apropiate de triburile grupului iranian În zorii istoriei lor, amândoi s-au închinat acelorași zei - Mitra, binevoitor față de oameni, patronul războinicilor curajoși, puternicul Thunderer Indra; au cântat aceleași imnuri sacre, au păstrat aceleași mituri și legende, au ascultat aceleași povești despre eroii lor epici preferați; la ceremoniile și festivitățile rituale, preoții lor pregăteau soma îmbătătoare - băutura sacră a zeilor și a nemuritorilor; pe carele de război ușoare, cei mai buni războinici ai lor loveau inamicii în război și au organizat lupte în timp de pace Surprinzător de asemănătoare a fost structura socială a acestor triburi - împărțirea socială în nobilimi militare, preoți, membri liberi ai comunității, care au primit formalizarea și consolidarea în idei ideologice și norme juridice similare Fiecare dintre aceste grupuri era asociat cu o anumită culoare (preoți cu alb, nobilimea militară cu roșu etc ) și cu unul dintre cele trei planuri ale cosmosului, în care atât indienii, cât și iranienii împărțeau lumea existentă - cu cerul, pro - paisprezece o călătorie între cer și pământ, pământ Colecțiile de imnuri sacre care au supraviețuit până în vremea noastră - Vedele indienilor și „Avesta” iranienilor - sunt foarte apropiate unele de altele în limbaj, imagini mitologice și multe intrigi Atât triburile indiene, cât și iraniene s-au numit arieni, iar țările lor - ariene Este potrivit să remarcăm că folosirea odioasă a termenului „arieni”, „arieni” în raport cu toate popoarele indo-europene, care era larg răspândită în literatura rasistă, nu are nicio bază științifică Singura justificată este utilizarea sa pentru a se referi la triburile și popoarele indo-iraniene, așa cum sunt numite în literatura științifică Ca nume de sine, cuvintele „ariană”, „ariană” se găsesc cu siguranță numai în limbile indo-iraniene Așa se numeau creatorii Vedelor și ai operelor epice indiene, compilatorii Avestei și autorii inscripțiilor antice persane De la cuvântul „arieni” provin numele diferitelor triburi și regiuni indiene și iraniene Partea centrală a Indiei, valea Gangelui sacru, era numită în antichitate Aryavarta - „țara arienilor”, numele modern „Iran” de aceeași origine Toate aceste trăsături comune sunt moștenirea acelei ere îndepărtate, când strămoșii triburilor indiene și iraniene trăiau unul lângă altul, pe un singur teritoriu Această concluzie este o poziție general recunoscută în știință, pornind din realitatea istorică a „unității indo-iraniene” Dar unde anume a fost casa ancestrală a arienilor – întrebare care rămâne încă nerezolvată, stârnind discuții aprinse Este direct legată de problema mai generală a originii strămoșilor popoarelor indo-europene în general; dar chiar şi soluţia ei nu poate fi conturată până acum decât în termeni cei mai generali Compararea datelor diferitelor limbi indo-europene face posibilă într-o oarecare măsură recrearea florei și faunei, a condițiilor climatice, a peisajului zonelor în care strămoșii popoarelor indo-europene ar putea trăi în perioada locuirii lor comune Aceste materiale fac necesară excluderea atât a regiunilor polare, cât și a regiunilor imediat adiacente, precum și a regiunilor fierbinți din Mediterana și Asia de Sud De asemenea, trebuie luate în considerare zonele de distribuție a popoarelor indo-europene în perioada istorică - de la triburile celtice din Insulele Britanice și Galia până la arienii din India Cu toate acestea, astfel de date de lingvistică și arheologie comparată nu ne permit să stabilim exact unde se afla patria originală a indo-europenilor Îl caută în Europa de Nord și Centrală, în Balcani, în regiunea nordică a Mării Negre, în stepele din sudul Rusiei și mai la est - în Kazahstan și Asia Centrală Fiecare dintre aceste teorii are apărătorii ei înfocați, argumentele și argumentele sale Epoca comunității indo-europene aparține celei mai profunde antichități Mai târziu, după „dezintegrarea” acestei unități, pe spații mult mai întinse s-au așezat diverse grupuri de triburi indo-europene Și din nou există dispute despre când și în ce teritorii a avut loc formarea strămoșilor popoarelor ariene care s-au separat de comunitatea indo-europeană Casa ancestrală a arienilor este, de asemenea, plasată într-o varietate de zone - de la cursurile inferioare ale Dunării și Europa Centrală până la Altai și granițele Indiei Teoria originii arienilor din Asia Centrală este deosebit de populară în știință Numeroșii săi susținători cred că Asia Centrală a fost locul în care s-au format triburile ariene, civilizația, cultura spirituală și epos-ul lor În știința indiană, există chiar opinia că India a fost cel mai timpuriu habitat al arienilor Dar acest lucru este în mod clar contrazis de multe date, inclusiv de distribuția triburilor indo-europene, din mijlocul cărora au provenit și arienii Nici Iranul nu era patria arienilor Chiar și în mileniul II î Hr e teritoriul său modern era locuit de o populație de cu totul altă etnie Abia mai târziu au apărut aici triburi care vorbeau limbi și dialecte iraniene și se numeau arieni Cu toate acestea, unde și prin ce mijloace au venit în Iran nu este încă suficient de clar În prezent, perșii, tadjicii, kurzii, oseții și o serie de alte popoare aparțin grupului iranian de popoare Dar și mai extinsă a fost zona de distribuție a triburilor iraniene în antichitate Acoperea teritoriul din regiunea nordică a Mării Negre până în Turkestanul de Est CIF-uri În multe regiuni ale Ucrainei și Kazahstanului, stepele Volga-Urale și Altai, mormărele antice care au aparținut sciților și triburilor lor înrudite încă se ridică Datorită săpăturilor din movilele scitice, s-au obținut cele mai bogate materiale, făcând posibilă judecarea stilului de viață al populației antice din aceste teritorii, a ei sociale sistem, credințe religioase, cultură și artă În muzeele din diferite țări, în special în Uniunea Sovietică, în special în Ermit și în faimoasa sa Magazin de Aur, se păstrează monumente de artă extrase din tumul sciților Multe dintre ele sunt făcute în așa-numitul stil animal Ei încă uimesc cu măiestria rafinată, perfecțiunea formelor, expresia, expresivitatea stilului Interesul pentru aceste monumente este foarte mare atât în rândul specialiștilor, cât și în rândul publicului larg al cunoscătorilor de artă dedicat lor şaisprezece literatură cu adevărat incredibilă Cu toate acestea, nu există încă un răspuns definitiv la întrebările despre originile, modurile de dezvoltare și originea originală a acestei arte Monumentele „stilului animal” au devenit cunoscute pe scară largă încă din secolele XVIII-XIX, după descoperirile din movile mari din Ucraina și Caucazul de Nord Multă vreme, mulți oameni de știință au crezut că au fost făcuți pentru sciți și conducătorii lor de către stăpânii orașelor grecești din regiunea nordică a Mării Negre și, uneori, din Hellas Dar descoperirile de exemple ale acestui stil nu se limitează la teritoriul Ucrainei și Caucazului de Nord Aria de răspândire a acestora se extinde mult spre est, până în Asia Centrală, Pamir, Altai și Sayan În Altai, datorită permafrostului de sub zidăria movilelor, nu s-au păstrat doar obiecte metalice, ci și imagini bizare realizate în „stil animal” pe obiecte din lemn, piele, țesături și chiar pe corpurile tatuate ale liderilor Fiecare nouă descoperire părea să-i determine pe cercetători să pătrundă în secretele artei scitice Cu toate acestea, opiniile asupra originii sale au rămas diferite În , lângă orașul Ziviye, la est de orașul Sakkyz, în nord-vestul Iranului, un deal s-a prăbușit după o furtună; localnicii au găsit o mulțime de obiecte din aur, argint, fildeș A început un comerț puternic cu antichități O parte semnificativă dintre ele au reușit să fie colectate în Muzeul de Arheologie din Teheran, dar multe dintre aceste minunate exemple de meșteșuguri artistice au ajuns în colecții private din Europa și America Potrivit mai multor oameni de știință, obiectele descoperite, care au fost numite inițial „comoara Sakkyz”, sunt de fapt inventarul înmormântării unui lider nobil, îngropat la sfârșitul secolului al VII-lea î Hr e Cine a fost acest lider? Cine ar trebui să fie considerați creatorii monumentelor de artă găsite? Această zonă se afla la acea vreme pe teritoriul regatului Mannean - un vecin și rival al Asiriei formidabile Legătura cu Asiria este indicată direct de o serie de lucruri din „comoara” Un alt grup de produse este realizat în tradițiile locale Dar care a fost surpriza oamenilor de știință când s-a dovedit că multe obiecte găsesc analogii complet diferite - în lumea scitică, iar unele aproape repetă aspectul general, au descris comploturi și trăsături stilistice ale produselor din movilele scitice din Ucraina și Caucazul de Nord Din slabele, dar încă sigure date ale izvoarelor scrise, se știe de mult că în secolul al VII-lea î Hr e Sciții au apărut în Asia Mică Potrivit poveștii lui Herodot (sec V î Hr ), ei au venit aici prin Caucaz, pe malul Mării Caspice Statele antice din Orient au simțit imediat puterea de luptă a cavaleriei scite Ea a apărut în mod neașteptat într-o varietate de locuri - de la Iran și Asia Mică până la hotarele Egiptului, unde faraonul Psametic aducea tribut sciților Regele asirian Esarhaddon a căutat o alianță cu sciții și a intenționat să-și dea fiica ca soție regelui scit Parttua Medii și alte triburi iraniene occidentale s-au dovedit a fi dependente de sciți Dominația sciților în Asia Mică s-a încheiat, potrivit lui Herodot, după ce regele Mediei Cyaxares ( - î Hr ), după ce i-a invitat pe conducătorii sciților la un ospăț, i-a întrerupt cu trădare Nu se știe exact unde a fost situat centrul locuinței sciților în timpul campaniilor lor în țările din Asia Mică și dacă regatul scit însuși a existat acolo cu propriul său teritoriu special Dar din textele asiriene știm despre șederea sciților în regatul Mannean Prin urmare, oamenii de știință cred adesea că „comoara Sakkiz” este înmormântarea unuia dintre liderii sciți: Lucrurile „scitice” din „comoara” servesc ca un argument important în favoarea teoriei rădăcinilor asiatice apropiate ale artei scitice și a „stilului animal” Apărătorii acestei teorii cred că bazele „stilului animal” au fost adoptate de sciți în timpul șederii lor în Asia Mică, iar apoi, după întoarcerea lor în patria lor, „stilul animal” scitic s-a răspândit în întreaga lume nomade a stepele eurasiatice Dar acest punct de vedere nu este în niciun caz universal acceptat Susținătorii unei opinii diferite se referă la materialele descoperite în timpul săpăturilor din regiunile de est ale „lumii scitice”; la urma urmei, chiar și aici, departe de Caucaz și regiunea Mării Negre, sunt cunoscute monumente de „stil animal” Iar unele dintre ele provin din movilele din Kazahstanul de Est și Tuva, datate de cercetători din secolul al VII-lea sau chiar al VIII-lea î Hr e (de exemplu, Arzhan în Tuva) Prin urmare, susțin oponenții ipotezei „Asiatice anterioare”, originea „stilului animal” scitic este explicată în mod nejustificat prin împrumutul său în Asia de Vest A existat în diverse părți ale lumii scitice, indiferent de campaniile sciților europeni din Orientul Mijlociu și înainte de întoarcerea lor în stepele rusești de sud Produsele „scitice” din „Comoara Sakkyz” au fost în mod evident realizate la ordinul conducătorilor sciți și realizate în tradițiile deja existente ale artei scitice, așa cum mai târziu grecii, urmând această tradiție, au produs multe articole pentru sciți Controversa, însă, nu se termină aici Spre deosebire de argumentele citate mai sus, se subliniază că datarea movilelor amintite din Kazahstanul de Est și Tuva este foarte arbitrară, că în Asia de Vest, și mai ales în Iranul de Vest, au fost găsite artefacte din secolele IX-VIII î Hr e , realizată într-o manieră asemănătoare trăsăturilor caracteristice „stilului animal” scitic Astfel, întrebarea despre rădăcinile artei scitice în general și „stilul său animal”, despre zona originalului lor optsprezece originea rămâne în mare parte un mister Se pare că „stilul animal” a apărut cam în același timp pe întreaga întindere a „lumii scitice” Cu toate acestea, în aceste teritorii nu există încă monumente de artă cunoscute, din care s-ar putea deriva direct trăsăturile „stilului animal” Poate că a existat mai devreme în obiectele din piele, lemn, pe țesături, dar, din păcate, de obicei nu se păstrează în înmormântările antice Sau este într-adevăr originea „stilului animal” scitic care ar trebui să fie asociată în primul rând cu șederea sciților în Asia Mică? În orice caz, rămâne faptul că în sud-estul Europei produse de „stil animal” apar de la sfârșitul secolului al VII-lea - începutul secolului al VI-lea î Hr e ; au fost găsite în movilele din nordul Mării Negre și din regiunile Kuban, împreună cu obiecte de stil tipic asiatic occidental (urartian, asirian, manian etc ) găsite acolo Aceste movile, evident, au fost construite peste mormintele acelor conducători sciți care făcuseră anterior campanii în Asia Mică Aceste triburi din sud-estul Europei, regiunea nordică a Mării Negre, au fost cele care se numeau „sciți” (sub acest nume erau cunoscute și de popoarele din Asia de Vest) Mai târziu, grecii au transferat acest nume - „Scythians” - altor triburi din stepele eurasiatice cu forme similare de economie, viață și cultură Sciții de la Marea Neagră au creat o asociație politică puternică, condusă de un trib de „sciți regali” La sfârşitul secolului VI î Hr e Darius I, regele unui stat puternic la acea vreme, statul ahemenizilor, a încercat fără succes să-l cucerească Potrivit lui Herodot, care se întoarce în multe privințe la poveștile sciților, trupele lui Darius care au invadat Scitia au fost forțate în cele din urmă să fugă, lăsându-și căruțele și răniții Crăpătura lui SKIL Deja foarte devreme, oameni din lumea elenă s-au așezat lângă triburile sciților de pe țărmul nordic al Mării Negre În secolele VIII-VII î Hr e au venit mai întâi pentru comerț, apoi și-au creat numeroasele așezări aici: Olbia (la gura Bugului), Tauric Chersonesus (lângă Sevastopol), Panticapaeum (moderna Kerci) și altele Aceste orașe grecești erau strâns legate de populația locală Unii dintre ei au recunoscut puterea regilor sciți Sciții aveau de obicei o atitudine binevoitoare față de coloniștii greci, făceau comerț cu aceștia și prețuiau obiectele meșteșugurilor artistice primite de la ei Grecii au urmărit îndeaproape evenimentele din țara sciților, nouăsprezece Pieptene de aur din kurganul scitic din regiunea Nipru secolul al IV-lea î Hr e interesați de obiceiurile, tradițiile, religia lor Scrierile autorilor antici conțin o mulțime de informații despre Scythia Deosebit de interesantă este descrierea sa în opera lui Herodot, care a vizitat Olbia și a vorbit cu sciții Plauzibilitatea multor mărturii și povești antice despre Sciția, inclusiv pe Herodot însuși, a ridicat în mod repetat îndoieli în rândul oamenilor de știință, dar noile materiale arheologice au confirmat în mod repetat fiabilitatea informațiilor despre obiceiurile și obiceiurile sciților, episoade specifice ale istoriei lor Un exemplu în acest sens este povestea regelui scit Skil, despre care Herodot relatează următoarele Regele Ariapit a avut mulți fii I-a urmat un fiu din Skil elen, pe care mama sa l-a predat limba greacă și alfabetizare Simțind o înclinație pentru obiceiurile elene, a vizitat adesea Olbia A părăsit armata însoțindu-l detaliu pieptene lyal la porțile orașului, pe care le-a ordonat să fie încuiate pentru ca sciții să nu știe cum își petrece timpul în Olbia Aici a trăit ca un elen: îmbrăcat în haine grecești, a făcut sacrificii zeilor greci Când Skyl a fost inițiat în misterele zeului bacchic Dionysos, unul dintre locuitorii orașului le-a spus în batjocură sciților, care își așteptau liderul, despre acest lucru I-a condus în secret la turn, de unde ei înșiși l-au văzut pe rege într-o frenezie bacchică După aceea, sciții s-au răzvrătit, l-au răsturnat pe Skil și l-au făcut rege pe fratele său Skil a fost nevoit să fugă peste Dunăre la regele tracilor Noul rege scit a intrat în război împotriva Traciei Nu departe de Dunăre, s-au întâlnit armatele tracilor și sciților Dar bătălia nu a avut loc, căci regii au convenit între ei Skil a fost dat fratelui său rival și decapitat „Așadar, sciții își protejează obiceiurile și îi pedepsesc atât de aspru pe cei care împrumută pe al altcuiva”, conchide Herodot Herodot este singurul de la care a fost cunoscută istoria lui Skil Oamenii de știință nu erau siguri de autenticitatea acestei povești și unii dintre ei chiar se îndoiau de existența reală a lui Skil însuși Dar aici, în Dobrogea românească (între cursul inferior al Dunării și Marea Neagră) a fost găsit un inel de aur străvechi Conform trăsăturilor stilistice, oamenii de știință l-au atribuit secolului al V-lea î Hr î Hr e Numele Skil este sculptat pe inel cu litere grecești (conform lui Herodot, Skyl a fost regele sciților la mijlocul secolului al V-lea î Hr ) Inelul înfățișează o zeiță cu o oglindă în mâini, așezată pe un scaun sau pe tron Un astfel de complot se găsește pe multe produse ale artei scitice Adesea, un lider scit este înfățișat în fața unei zeițe așezate cu o oglindă Aceste scene simbolizează primirea puterii de către regele scit de la o zeitate - o zeiță așezată, aparent Tabiti, pe care, după cum a raportat Herodot, sciții o onorau „mai presus de toate celelalte zeități” și o numeau „regina sciților” Locul unde a fost găsit inelul regal coincide cu zona în care, potrivit lui Herodot, Skil a murit A fost inelul pierdut sau aruncat de Skil când scăpa de urmăritorii săi? Sau i-a fost luat din mână înainte de execuție? Puteți face diverse presupuneri Dar este important ca inscripția grecească de pe inel să menționeze și un alt nume - Argot Potrivit lui Yu G Vinogradov, specialist în epigrafia greacă, acesta este numele proprietarului original al inelului - bunicul Skil și tatăl lui Ariapit Kithians, Sarmatiens, Alani, Osetiens În secolul al XIX-lea a avut loc o dezbatere aprinsă despre ce limbă vorbeau sciții Au fost exprimate o varietate de opinii Se credea, de exemplu, că sciții aparțin popoarelor turcice sau mongole Plecat cu mult timp înainte de a deveni clar că limba sciților aparținea familiei de limbi indo-europene, ramurii sale indo-iraniene Inițial, o astfel de concluzie a fost făcută pe baza unei analize a unora dintre numele sciților menționate în scrierile autorilor antici Oamenii de știință au stabilit că aceste nume sunt iraniene, deoarece sunt formate din cuvinte deja cunoscute cercetătorilor din monumentele scrierii antice iraniene („Avesta”, etc ) O etapă importantă în studiul limbii populației antice din stepele Mării Negre - sciții și sarmații înrudiți - a fost analiza lingvistică a numelor de persoane conținute în inscripțiile grecești din orașele elene din regiunea nordică a Mării Negre Aceste inscripții, studiate în detaliu de oamenii de știință ruși (academicianul V V Latyshev și alții), au oferit cel mai bogat material onomastic Alături de greacă, ei menționează un număr mare de nume de persoane de altă origine, Cerb Căptușeală de aur a unui scut de la un kurgan scitic din regiunea Kuban secolul al VI-lea î Hr e aparţinând populaţiei locale, neelenice Printre ei deja la sfârșitul secolului al XIX-lea au fost identificate multe nume indiscutabil iraniene Mult merit pentru stabilirea acestui fapt îi revine omului de știință rus VF Miller ( - ) El a reușit, de asemenea, să demonstreze apropierea specială a limbii triburilor scito-sarmate de una dintre limbile iraniene moderne - osetia VF Miller a adus o mare contribuție la studiul limbii, culturii, folclorului și epopeei poporului osetic Studiul onomasticii scito-sarmate a continuat cu succes în următoarele decenii Numărul numelor cu o etimologie iraniană bine stabilită a crescut semnificativ datorită cercetărilor omului de știință german M Fasmer, orientalistului maghiar J Harmatta și, mai ales, iranianistului sovietic V I Abaev, care au dezvăluit semnificația unui număr de nume scitice înainte de neînțeles El a rezumat rezultatele cercetărilor sale în lucrarea sa „Limba scitică” și în alte lucrări despre istoria limbii și culturii osetice Alături de numele personale și tribale, oamenii de știință au analizat nume geografice antice de pe teritoriul Scitiei Până acum, râuri precum Don, Nipru, Nistru poartă nume asociate cu lumea antică scitică Se întorc la cuvântul scitic „danu” (mai târziu „dan”) - „râu”, cunoscut și în alte limbi iraniene, în avestan și în oseta modernă („don” - „râu”, „apă”) În literatura antică, Don este în mod constant menționat ca Tanais Greaca „Tanais” este legată și de cuvântul „Dan” Baza numelui modern al Niprului (vechiul rus D'npr') este mai vechiul „Dan-apr” (în transmisia greacă Danapris) - „râu adânc” Din „Dan” se formează și numele Nistrului (vechiul Nistru rusesc), atestat de izvoare antice târzii și bizantine drept „Danastris”, „Danaster” Numele râului Prut, despre care Herodot raportează că se numește „Porata” în scită, este asociat cu „vadul” osetic - „râu mare”, „mare” („f” osetian modern se întoarce în mod natural la „p” mai vechi și „d” - la „t”) Herodot mai menționează și alte râuri din Scitia (nu toate, desigur, și-au păstrat numele până astăzi) Așa este, de exemplu, numele Panticap (probabil că Ingulets este un afluent al Niprului) Se compune din cuvintele „panti” - „mod” și „kapa” - „pește”; prima a existat într-o serie de limbi indo-europene, inclusiv iraniană și indiană, iar a doua este atestată doar de limbile iraniene legate de scita, inclusiv oseta Strâmtoarea Kerci, pe malurile căreia s-a întemeiat colonia greacă Panticapaeum (acest oraș a fost studiat cu atenție de arheologii sovietici), purta, evident, același nume - „calea peștilor” – în antichitate Deja în perioada scitică, Marea Azov și Strâmtoarea Kerci erau renumite pentru abundența de pește Acest lucru este * menționat în mod repetat în izvoarele antice Așadar, în discursurile sale de curte, Demostene a vorbit nu o dată despre corăbiile încărcate cu pește sărat, care pleacă din Panticapaeum Apropo, celebrului orator grec antic i s-a reproșat originea sa scitică: bunica sa era o scită care s-a căsătorit cu un grec care locuia în regiunea Mării Negre Însuși numele Mării Negre datează și din epoca îndepărtată a sciților Numele său obișnuit antic grecesc este „Pont Euxinus”, adică „mare ospitalieră” Dar „Euxeinos” - „ospitalier” - în acest nume este cea mai recentă interpretare greacă a numelui anterior „Axeinos” (în greacă - „inospitalier”), așa cum Marea Neagră („Pont Aksinsky”) este numită și de poetul grec Pindar, tragedianul Euripide și etc Și acest nume vine de la numele „Akhshaina” (absent în greacă „sh” era perceput în el ca „s”) Acest cuvânt, cunoscut în multe limbi iraniene, inclusiv în oseta, înseamnă „întuneric”, „gri închis”, „albastru închis” Aici, desigur, nu există o simplă consonanță, ci o legătură directă între nume – grecescul „Axeinos” și cuvântul iranian „Ahshaina”; se știe că în antichitate și în Iran Marea Neagră era numită „Marea Akhshen” (de la mai vechi „Akhshain”) Acestea și multe alte date nu lasă nicio îndoială că sciţii şi sarmaţii aparţineau popoarelor vorbitoare de iraniană Oamenii de știință au supus și legendele și legendele scitice, pe care ni le-au adus scriitorii antici, unei analize profunde Ca urmare, multe în comun au fost dezvăluite în religia, mitologia și epopeea sciților și a altor popoare indo-iraniene care au trăit în India, Iran și Asia Centrală Și acum, chiar și în epos-ul național osetic „Narts” se păstrează comploturi și imagini, care găsesc corespondențe directe în literatura antică din India și Iran În „Narts” există și multe caracteristici care reflectă idei religioase și mitologice, caracteristici specifice vieții și obiceiurile tradiționale ale sciților Trecând în adâncul secolelor, vedem ce rol important au jucat triburile vorbitoare de iraniană în istoria sudului țării noastre În antichitatea târzie și în Evul Mediu timpuriu în Bizanț și Europa de Vest, ei erau cunoscuți sub numele de alani (apropo, acest nume, ca și autonumele oseților din epopeea lor - "Allon", provine și din cuvântul „arieni”, „Ariana” - în dialectele alaniene sarmate în mod firesc: „Alan”) În cronicile rusești se numesc yas În epoca Marii Migrații a Popoarelor, la cumpăna antichității și a Evului Mediu, grupuri de triburi alane au pătruns departe spre vest; au luptat în Franța, Spania, Africa de Nord Evenimentele acestei epoci și cele ulterioare până la cuceririle mongole au schimbat foarte mult harta etnică a spațiilor de stepă ale Eurasiei: triburile și popoarele vorbitoare de limbă iraniană care trăiau aici s-au amestecat cu triburile și popoarele turcice, precum pecenegii, cumanii, uzbecii, turkmenii , kazahi În antichitate, aceste teritorii de stepă erau ocupate în principal de triburi vorbitoare de iraniană Apoi le-a fost aplicat numele comun „Scythians”, inclusiv sarmații și alanii, dar de fapt sciții, așa cum am spus deja, erau numiți un grup de triburi din sud-estul Europei NOAPTE POLARĂ AFARA SCITIEI Despre aceste triburi scitice, care sunt în strânsă legătură cu lumea elenă, s-au păstrat cele mai detaliate informații în literatura antică Din aceasta aflăm despre diferitele aspecte ale vieții sciților și cultura lor Tradiția populară a sciților era extinsă și diversă Ei posedau o epopee bogată, idei mitologice și religioase complexe Acest lucru poate fi judecat chiar și după pasaje individuale, păstrate în scrierile autorilor antici Și printre aceste fragmente pestrițe care au ajuns întâmplător până la noi În polițiștii epopeei scitice, găsim în mod neașteptat paralele cu legendele indiene despre „țările polare” Așadar, Herodot scrie că, conform rapoartelor sciților și triburilor care trăiesc în spatele lor, oamenii trăiesc departe în nord, „care dorm șase luni” Această scurtă dovadă sugerează că poveștile triburilor din Scythia au menționat regiunile nordice, unde noaptea durează jumătate de an Și într-adevăr, în literatura antică existau informații mai detaliate despre acest lucru Vorbea despre o țară situată la nord de Scitia, dincolo de zone învăluite în întuneric gros, supuse acțiunii unui frig teribil și vântului înfiorător al vântului de nord, o țară în care ziua durează jumătate de an, în dimineața acestui ziua, locuitorii seamănă, culeg la amiază și seara adună fructe de pom În geograful roman Pomponius Mela (secolul I d Hr ), în lucrarea sa „Descrierea Pământului”, pe baza multor scrieri anterioare, citim despre aceleași zone dincolo de Scitia, „la Polul Nord”: „Acolo răsare soarele și nu apune în fiecare zi, ca la noi, ci, răsărind pentru prima dată în echinocțiul de primăvară, apune doar toamna Astfel, timp de șase luni ziua continuă, iar pentru același număr de luni noaptea neîntreruptă Și iată ce a scris celebrul naturalist Pliniu (secolul I d Hr ) despre țările de la nord de Scitia: solstițiu, decoruri Se amintește involuntar un pasaj aproape exact care se potrivește din primul capitol din „Legile lui Manu” indiene despre o țară în care anul constă din noapte și zi: ziua este „mișcarea soarelui spre nord, noaptea este mișcarea soarele spre sud” În același mod, datele literaturii indiene antice despre o țară în care soarele răsare doar o dată pe an și strălucește timp de o jumătate de an, iar cealaltă jumătate a acestuia este învăluită în întunericul nopții, de asemenea, ecou dovezile citate despre Scythia Aici se ridică din nou întrebarea, care a apărut deja în legătură cu ideile „polare” ale vechilor indieni: nu sunt aceste idei rezultatul unor concluzii speculative și al înțelegerii științifice? Da, o astfel de înțelegere o găsim, de exemplu, la Pliniu Dar, așa cum matematicienii și astronomii indieni au explicat doar informațiile similare existente mai devreme, tot așa oamenii de știință antici, în conformitate cu cunoștințele geografice și astronomice ale timpului lor, au interpretat datele unei tradiții mai vechi Pliniu, în special, judecând după cuvintele sale, cunoștea diverse povești despre fenomenele „polare” și interpretările lor diferite Acest lucru este confirmat și de mesajul lui Solinus, un geograf roman (secolele II-III d Hr ) Urmând în multe feluri pe Mela și Pliniu, el, totuși, conduce și pareri diferite pe aceasta tema: in tara de dincolo de Scitia, in nordul indepartat, se presupune ca sunt doi sori - apune si rasarit; „Dar mintea nu permite acest lucru”, notează Solin și continuă: „Se crede că există axe ale lumii și căi extreme ale constelațiilor, lumină de șase luni și soarele care apune doar pentru o zi; deși unii cred că acolo soarele nu răsare și apune în fiecare zi, ca la noi, ci răsare în echinocțiul de primăvară și apune în echinocțiul de toamnă: astfel, timp de șase luni este o zi nesfârșită, iar pentru celelalte șase - o noapte constantă Pliniu era deja conștient de acest din urmă punct de vedere, dar i se pare incorect Vorbind despre o țară în care „este lumină timp de jumătate de an”, el crede că această perioadă durează „nu de la echinocțiul de primăvară până la toamnă” și că „așa spun ignoranții” Pliniu însuși, după cum am văzut, are o viziune diferită Adevărat, „ignoramii”, fără să filosofeze viclean și, poate, pur și simplu, să repete informațiile primite undeva, erau poate mai aproape de adevăr decât Pliniu Dar acum altceva este important pentru noi: astfel de idei au existat cu mult înainte de apogeul științei romane și elenistice Acest lucru este dovedit clar de mesajul lui Herodot citat mai sus Același lucru s-a observat și în India: savanții au repetat o tradiție străveche, încercând să o explice, sau au acceptat prevederile tradiționale ca canon Uneori, ei, ca și Bhaskara-acharya, au recunoscut că nu au înțeles dovezile contradictorii despre fenomenele „polare” și erau gata să le atribuie ficțiunii ignorante Astfel, atât în lumea antică, cât și în India, apariția unor astfel de comploturi nu poate fi pusă pe seama construcțiilor pur speculative Dar cum să explicăm atunci originea acestor povești – „ficțiuni” sau „tradiții”? Au ele vreo bază reală? Să încercăm să urmărim legătura în care sursele care au ajuns până la noi vorbesc despre fenomene „arctice” din regiunile de dincolo de Scitia Deși țara sciților era departe de Cercul polar, era totuși mult mai aproape de el decât India Poate că aici este mai ușor să stabilim originile acestor legende și o panoramă geografică specifică? P UT LA ISSEDONS Datele despre regiunea Zascythian a nopții polare sunt date în scrierile autorilor antici cu o descriere geografică a țărilor sciților și vecinilor lor Acești autori își încep de obicei descrierile din țara sciților și apoi se deplasează spre interior spre nord sau nord-est, traversând Tanais-Don, și urmează spre regiunile stâncoase situate la poalele munților Alături de datele despre locația, natura și clima teritoriilor descrise, autorii antici vorbesc și despre popoarele care trăiesc acolo, obiceiurile și obiceiurile lor Herodot a raportat despre triburile mult dincolo de Scitia: Tisageții și Iirks, care erau angajați în vânătoare și locuiau în silvostepa sau regiunile forestiere; la est de ele locuiau stepele-sciti, inrudite cu Marea Neagra Mai la nord se întindea „pământul era pietros și neuniform” Mergând de-a lungul ei, se putea ajunge la Argippey care locuiau în zonele de pădure; ei, conform lui Herodot, aveau un discurs deosebit, trăsături faciale neobișnuite, obiceiuri bizare Nu departe era țara Isedonilor Aceste popoare erau cunoscute nu numai de Herodot, ci și de mulți alți autori antici Descrierile date ale teritoriilor adânci se bazau în primul rând pe informațiile pe care sciții le raportau grecilor Exista o rută comercială din Scitia către țările din nord-est Erau destul de bine cunoscuți atât sciților, cât și coloniștilor greci din regiunea nordică a Mării Negre Herodot subliniază în mod special veridicitatea informațiilor despre regiunile zascite până la argippeeni El spune că „acolo merg niște sciți, de la care, precum și de la elenii pieței de la Borisfen (adică, Olbia), se pot obține cu ușurință informații; Oricine dintre sciți îi vizitează, el folosește șapte traducători și șapte limbi pentru relațiile sale de afaceri Informațiile grecilor despre țările zascite s-au înmulțit constant S-au extins și orizonturile geografice ale elenilor, care desfășurau comerț pe calea care ducea către zonele îndepărtate Unii probabil au făcut-o singuri calatoreste acolo Rapoartele lui Aristaeus despre rătăcirile sale din secolul al VII-lea î Hr au devenit cunoscute pe scară largă î Hr e spre regiunile scitice îndepărtate În poezia „Arimaspeia” a vorbit despre șederea sa în țara Issedonilor, viața și obiceiurile acestora, precum și despre alte țări, triburi, popoare, atât cele care au existat efectiv, cât și cele care au existat cu siguranta legendara Poezia lui Aristeas era binecunoscută de mulți autori greci înainte de epoca lui Herodot Și pentru ei, tradiția aristieană nu a fost singura sursă de cunoștințe despre Scythia, vecinii ei apropiați și îndepărtați Diferite, de exemplu, informații despre aceleași popoare, diverse Vultur Mâner de sabie de la un kurgan scitic din regiunea Kuban secolul al V-lea î Hr e sunt cunoscute descrieri ale obiceiurilor lor, moravurilor, mai multe forme ale anumitor nume tribale (în special, Argippeieni și Issedonii) Chiar și după Herodot, care a strâns o mulțime de informații despre Sciția și a compilat o descriere detaliată a acesteia, lumea elenă a continuat să primească noi informații despre regiunile îndepărtate dincolo de Sciția A fost conținut, de exemplu, în lucrarea unui contemporan al lui Herodot, logograful Gell anik „Scythian”, în care a expus comploturi ale epopeei scitice necunoscute anterior în lumea antică și a numit numele popoarelor îndepărtate din nord Din păcate, astfel de scrieri, cu excepția operei lui Herodot, nu s-au păstrat în totalitate, dar informațiile lor au fost folosite de alți autori antici care erau foarte interesați de lumea scitică Aceștia includ poeții greci antici Vas dintr-o tumulă scitică din Crimeea secolul al IV-lea î Hr e Alkman (sfârșitul secolului al VII-lea î Hr ) și Pindar (secolele VI-V î Hr ), celebru geograf și călător Hecateus din Milet (secolele VI-V î Hr ), tragedianii Eschil (secolele VI-V î Hr ) și Sofocle (sec V î Hr ), medic Hipocrate (sec V î Hr ), logograf Damast (sec V î Hr ), cel mai mare gânditor al antichității Aristotel (sec IV î Hr ) și mulți alți poeți, scriitori, oameni de știință greci antici, apoi romani și bizantini Datele acestei bogate tradiții fac posibilă în multe privințe recrearea ideilor despre Scitia care au existat în lumea elenă în secolele VII-IV î Hr e Grecii cunoșteau destul de bine țara sciților de la Marea Neagră și a vecinilor lor apropiați; informațiile despre popoare mai îndepărtate, până la argippeeni și Issedonii, nu erau atât de precise, iar descrierile țărilor din spatele argippeenilor și Issedonilor erau deja complet fantastice Acolo ar fi trăit „oameni cu picioare de capră” și arimaspi „cu un ochi”, zo Scena tratamentului Potrivit scitologului sovietic D S Raevsky, aici sunt descrise scene din epopeea scitică luptându-se constant cu „vulturii care păzesc aurul” Acest complot popular l-a inspirat pe Eschil în tragedia sa „Dug Prometheus” cu următoarele versuri: „Teme-te de vulturii cu cioc ascuțit, de câinii tăcuți ai lui Zeus! Cavaleria cu un singur ochi a arimaspienilor care trăiește în apropierea pârâului plutonian care curge auriu Râurile care curgeau în canale de aur, aurul păzit de vulturi, erau asociate în astfel de povești cu cei mai înalți munți; mulți autori antici i-au numit Ripami Munții Riphean (sau Riphean) În acești munți, într-o peșteră, era casa vântului aspru de nord Și chiar mai departe, în spatele munților, au plasat marea, sau oceanul, și oamenii „renumiti pentru miracole fabuloase”, pe care grecii le numeau hiperboreeni Astfel de povești par a fi un amestec de realitate și ficțiunea, un produs al fanteziei, dar nu al autorilor greci, ci mai ales al sciților și vecinilor lor, la ale căror mesaje se refereau elenii Sciții, și după ei mulți autori antici, credeau în existența reală a popoarelor legendare din Nord Cu toate acestea, sciții nu au pretins că au fost în aceste țări îndepărtate și că și-au văzut locuitorii Herodot, care cunoaște bine toată această tradiție, a fost prudent în evaluarea poveștilor despre locuitorii din Nord, dând mai departe doar câteva dintre ele și nu le-a considerat plauzibile Est sau Nord? Oamenii de știință moderni interpretează datele tradiției antice în moduri diferite și plasează popoarele dincolo de Scitia pe hartă în moduri diferite Poziția cea mai convingătoare este că ruta comercială din Scitia a dus la regiunile forestiere din regiunea Volga și regiunile din Uralul de Sud; această opinie, în special pe baza materialelor arheologice, a fost fundamentată în mod convingător de celebrul om de știință sovietic B N Grakov Dacă acceptăm această direcție a rutei comerciale, Issedonii ar trebui să fie plasați în Trans-Volga lângă Uralul de Sud sau în Trans-Ural Poate că este corect să identificăm numele Issedonilor, sau „Isseds” (această formă se găsește și în surse), cu numele râului Iset, pe care se află Sverdlovsk modern În secolul al XVII-lea era cunoscută regiunea Isetia, menţionată în documentele ruseşti; în secolul al XVIII-lea aceste zone ale Trans-Uralului făceau parte din provincia specială Iset a rusilor state Dacă urmărim aceste concluzii, atunci munții înalți (Ripei), unde locuiesc Argippeenii și Issedonii, sunt Munții Urali (nu întâmplător, urmând tradiția antică, poeții ruși M V Lomonosov, G R Derzhavin și alții au numit Munții Urali) Riphean) Dar de multe ori oamenii de știință moderni pun pe harta geografică zone nu numai ale argippeenilor și isedonilor, ci și ale arimaspienilor cu un singur ochi, hiperboreenilor și chiar ale vultururilor „cu cioc ascuțit” Ele sunt de obicei plasate departe În est Uneori, Argippeenii sunt localizați nu în pădurile din regiunea Volga, ci în stepele Kazahstanului, la est de ele - Issedonii etc Arimasps sunt în stepele Altai, iar vulturii în bogatul Altai auriu Râul cu curgere de aur al arimaspienilor este asociat cu Yenisei, munții Rife sunt identificați cu lanțurile muntoase din Asia Centrală, iar „oceanul” situat în spatele munților Rife este asociat cu mările din bazinul Pacificului Hiperboreenii, care au trăit, conform tradiției străvechi, între munții Rife și ocean, se regăsesc apoi pe teritoriul Chinei O astfel de ver acest lucru este acceptat, de exemplu, de omul de știință englez J Bolton în cartea sa despre Aristeas În încheierea lucrării sale, Bolton, în special, scrie că Aristaeus, care nu s-a întors din a doua călătorie, și-ar putea pune capăt vieții printre hiperboreenii din China Asemenea opinii sunt, desigur, nefondate Ei nu sunt de acord cu informațiile specifice ale surselor antice despre anumite regiuni și popoare dincolo de Sciția, informații care arată, de exemplu, că drumul către țările îndepărtate trecea prin stepă, iar apoi prin regiunile forestiere Argippei, în special, nu pot fi plasați pe teritoriul Kazahstanului sau al altor regiuni de stepă, deoarece acest popor, potrivit lui Herodot și alți autori, locuia într-o zonă de pădure Concluziile susținătorilor „direcției de est” contrazic în mod direct întregul sistem de idei geografice ale autorilor antici, care au plasat îndepărtatele țări zascite tocmai în nord, și nu în est Nu pot fi acceptate nici argumente separate în favoarea faptului că ruta comercială menționată ar fi condus către țările din est îndepărtate La un moment dat, apărătorii acestei opinii s-au referit în mod repetat la descoperirile făcute de celebrul călător rus, explorator al Asiei Centrale P K Kozlov, în timpul săpăturilor din Noin-Ula (Nordul Mongoliei) Se credea că „țesăturile grecești” găsite aici au venit în aceste zone ca urmare a relațiilor comerciale dintre regiunea de nord a Mării Negre și Mongolia Dar movilele din Noin-Ula sunt acum datate la cumpăna noii ere, adică cu mult mai târziu decât perioada scitică care ne interesează în istoria regiunii nordice a Mării Negre (secolele VII-IV î Hr ) Țesăturile de origine occidentală din aceste movile funerare hune au ajuns acolo, evident, într-un mod diferit - prin Asia Centrală și Iran, dovadă fiind descoperirile la Noin-Ula de obiecte din aceste țări sau din Asia de Vest (în acea epocă, așezările grecești) au existat în toate aceste zone, din Asia Centrală până în Vest) Ruta comercială din Asia de Vest și Iran prin Asia Centrală exista deja în epoca puterii ahemenide (secolele VI-IV î Hr ) Una dintre cele mai clare dovezi în acest sens sunt descoperirile din movilele funerare din Altai din Orientul Apropiat și țesături iraniene (secolele V-IV î Hr ) Dimpotrivă, în perioada scitică, exporturile grecești din regiunea nordică a Mării Negre nu ajungeau, de obicei, în regiunile din Asia Adâncă Pe de altă parte, ei sunt bine cunoscuți în regiunea Volga, până în bazinul Kama, unde pot fi localizați argippeenii, iar în regiunea stepică nu se găsesc mai departe decât regiunea modernă Orenburg (adică în zonele de posibilă așezare a Issedons) Ideile tradiției antice despre abundența aurului și pâraiele care curg în canalele de aur din apropierea munților Rife sunt confirmate direct nu numai în numeroase descoperiri produse antice din aur din aceste zone, dar și în istoria „afacerii cu aur” din Urali, unde metalul prețios a fost extras și din nisipul purtător de aur al râurilor (în secolele al XVIII-lea - prima jumătate a secolului al XIX-lea, aceste zăcăminte) au fost dezvoltate pe scară largă de către prospectori și industriași ruși) J Bolton și predecesorii săi au remarcat în mod repetat că rapoartele neobișnuite ale literaturii antice despre țările zascite îndepărtate și aspectul supranatural al locuitorilor lor (de exemplu, arimaspienii cu un singur ochi și adversarii lor monstruoși - vulturi) găsesc corespondență în tradiția folclorică a popoare din Asia Centrală și din Siberia de Est Într-adevăr, aceste paralele sunt foarte interesante Cu toate acestea, ele nu dovedesc deloc că poveștile din țările din estul îndepărtat au ajuns la sciții și grecii de la Marea Neagră Cert este că aceleași și chiar mai izbitoare analogii pot fi găsite în reprezentările mitologice și epopeea popoarelor din Europa de Nord și din Urali (vom nota mai jos o serie de astfel de coincidențe) Autorii antici erau siguri că popoarele și țările cunoscute de ei dincolo de Scitia se aflau în nord Dar mulți oameni de știință, din păcate, nu țin cont de aceste dovezi sau cred că indică doar o direcție aproximativă - de la mare în adâncurile Scitiei, inițial spre nord-est și apoi spre est Dar iată ce spun sursele În eseul său „Despre popoare”, Damast scria: „Issedonii trăiesc deasupra sciților, arimaspienii chiar mai sus decât aceștia, în spatele arimaspienilor (sunt) munții Copii, din care suflă Boreas și zăpada nu se topește niciodată, iar în spate acești munți hiperboreenii trăiesc la o altă mare” Boreas este vântul de nord (sau zeul vântului de nord), iar marea menționată aici este numită „alta” în contrast cu Marea Neagră Un mesaj similar este dat de Herodot din cuvintele lui Aristaeus: „Deasupra Issedonilor trăiesc arimaspieni cu un singur ochi, deasupra arimaspienilor - vulturi care păzesc aurul și chiar mai sus - hiperboreeni care se întind până la mare” Aceasta se referă la „marea de nord”, deoarece Herodot o contrastează direct cu „marea de sud” (Negru) Într-o altă parte a lucrării sale, există un alt indiciu clar că aceste regiuni non-scitice (exact cele în care au fost plasați vulturii și Arimasp) se aflau în nord: Herodot pune în contrast regiunile menționate (ca fiind în extremul nord al Europei) cu ţările extreme cunoscute de el în sud (Arabia, Etiopia), precum şi în vest (periferia vestică a Europei) şi în est (regiunile estice ale Indiei) Potrivit lui Pompei Trogus (sfârșitul secolului I î Hr - începutul secolului I d Hr ), Scitia era limitată de la sud de Pontul Euxin, iar de la nord de munții Rife În lucrarea geografică a lui Pomponius Mela, în secțiunea despre regiunile zascite, se spune că dincolo de țara Argippeilor se înalță munții Copii, iar pe celălalt mal al lor Ei bine, „există o coastă îndreptată spre” Oceanul de Nord În lucrarea lui Aristotel „Meteorologic” citim: „Sub chiar de nord, deasupra limitelor extreme ale Scitiei, se află Rips” În nord au fost plasați și vulturii; acest lucru este raportat de diverși autori, inclusiv de Herodot, care se referă la poveștile sciților despre arimaspieni Potrivit lui Pliniu, arimaspienii locuiesc „nu departe de locul de origine al lui Aquilon” (Vântul de nord, echivalent latin cu Boreas) Regiunile din apropierea munților Ripean, după cum scrie Pliniu, „sunt sărace prin natură și învăluite în ceață, servesc doar pentru formarea gheții și pentru locuința rece a vântului de nord” Pliniu și o serie de alți autori numesc această țară „Peronosnaya”, deoarece „zăpada ca pene cade constant” acolo Deja Herodot, din cuvintele sciților, a relatat că în zonele îndepărtate de la nord de Scitia, „pământul și aerul sunt pline de pene Oricine a văzut cât de abundentă cade zăpada aproape mă înțelege, pentru că zăpada arată ca pene ” În acea țară, cu mult dincolo de Sciția, lângă munții Rifei, după descrierea autorilor antici, domnesc bezna și întunericul „Prin natura însăși, cufundat în întuneric veșnic și complet amorțit din însuși recipientele lui Aquilon, singurul pământ”, scria Solin, „care nu cunoaște schimbarea anotimpurilor și nu primește nimic altceva din cer, cu excepția iernii constante ” Și iată un fragment din tragedia lui Sofocle „Oedip în Colon”: La fel ca în nord, iarna, în mare, o pelerină, de peste tot valurile sunt zdruncinate de surf Acum flutura tună dinspre est, apoi se ridică din vest, apoi din țările luminoase de amiază, apoi din la miezul nopţii munţii copţi Ca zone de nord, frig, întuneric, zăpadă, zonele din apropierea munților Rife au fost descrise de mulți autori greci deja în secolele VII-IV î Hr e Și este foarte important, în sfârșit, că tocmai acolo, în spatele acestor îndepărtați munți zasciți, au plasat o țară în care „ziua durează șase luni și noaptea continuă tot același număr de luni”, unde „răsări soarele” o dată în Ied”, unde oamenii dorm pe jos Da Nu avem nicio îndoială că toate aceste popoare și țări nu puteau fi situate în est până în Asia Centrală și China, ci erau situate la nord de Scitia Ele ar trebui cu siguranță asociate cu zone din nord-estul Europei până la Trans-Urali GEOGRAFIA MINGELOR ȘI TRADIȚIA LEGENDARĂ Judecând după descrierea de către autorii antici a căii către Argippeens și Issedons, munții aflați în apropierea lor (Ripeysky) sunt Munții Urali Găsim, totuși, o tradiție persistentă conform căreia Rips s-a întins în întreg spațiul de la nordul lumii scitice Potrivit unui număr de autori antici, munții Rifei ocupau întregul nord al Europei De exemplu, ei au fost înfățișați în acest fel pe una dintre primele hărți ale pământului, întocmite în secolul al VI-lea î Hr e Hecateus din Milet Aristotel, neavând încredere în poveștile despre dimensiunea „fabuloasă” a lui Rip, totuși nu se îndoia de existența acestor munți și credea că odată cu curg „foarte multe și, în plus, cele mai uriașe, din alte râuri de după Istra” Isterul este Dunărea, în timp ce celelalte râuri ale Europei de aici înseamnă marile râuri ale Scitiei: Nipru, Don și altele Ideile lui Aristotel reflectă o tradiție străveche persistentă despre legătura acestor râuri cu munții din nordul îndepărtat Este clar că zonele din care provin Niprul și Don nu sunt conectate cu Munții Urali Dar putem înțelege greșeala grecilor și sciților Se bazează, evident, pe ideea reală că marile râuri din sud-estul Europei, de la Nipru până la Urali, curg de la nord la sud, iar terenul se ridică în consecință de la sud la nord (au subliniat Hipocrate, Pompei Trog, Virgil și alții) că câmpiile Scitiei se ridică de la sud la nord) Așa că, se pare, a apărut ideea că tot nordul de peste Scitia era ocupat de un lanț muntos De cealaltă parte a munților Copi, după cum au relatat autorii antici, se afla marele ocean nordic, sau „scitic”, care spăla țărmurile nordice ale Europei Uneori se numea gheață, înghețată În aceste informații ale literaturii antice despre regiunile de dincolo de sciți, se poate vedea nucleul real: într-adevăr, Oceanul Arctic se află la nordul Europei, în aceste regiuni, de fapt, noaptea polară alternează cu ziua polară (deși, desigur, noaptea și ziua „continue” nu durează timp de șase luni) Întregul sistem de idei poate fi foarte sigur legat de teritoriile care sunt situate de-a lungul crestei Ural, întinzându-se până la Cercul Arctic și Oceanul Arctic Schema adevăratei panorame a regiunilor care se îndreaptă spre nord este, parcă, completată de informații despre clima lor aspră: în apropierea munților Copii se întind terenuri lipsite de natură Într-o țară învăluită în întuneric, iarnă veșnică și domnie insuportabilă a frigului, zăpada cade în permanență Potrivit sciților, din cauza abundenței zăpezii, aici este imposibil să priviți înainte și este imposibil să pătrundeți adânc în continent, așa că nimeni din Sciția nu pătrunde aici Dar aici, din nou, ne confruntăm cu o surpriză La urma urmei, cu cât mai la nord, cu atât mai rece? Dar țara care păstrează ghicitoria ideilor „polare”, plasată și mai la nord, între vârfurile muntilor Rife și Oceanul de Nord, se dovedește a avea o climă caldă, este ferită de vânturi reci și dă naștere la fructe abundente În crângurile și pădurile acestei țări, unde soarele răsare și apune o dată pe an, trăiește un popor fericit Vârfurile aurii ale munților Copi sunt atât de mari încât ajung la cer, în spatele lor se ascunde și apare din spatele lor soarele, ating stelele, iar stelele se învârt în jurul lor Deci, avem din nou trăsături mitice caracteristice întregii game de idei despre munții Rife, o combinație între real și miraculos Dacă încercăm să rezumăm toate aceste idei, atunci conținutul lor poate fi conturat pe scurt după următoarea schemă: de la sud la nord, există succesiv regiuni de popoare cu adevărat existente, bine cunoscute sciților, până la argippeeni și isedonii; apoi există deja triburi mitice și creaturi fantastice care trăiesc lângă munții Rifei; regiunile până la versanții acestor munți sunt acoperite cu zăpadă; de cealaltă parte a munților Rife, la poalele lor, se află întinderile Oceanului Mare; la culmile aurii de Ripe, ajungând la cer, se află regiunile „polare” zi și noapte și țara oamenilor „fericiți” Este clar că ideile despre țările polare care au existat în Scitia nu au venit deloc din faptul că sciții înșiși locuiau acolo - trăiau mult mai la sud Pentru a cunoaște regiunile polare și fenomenele arctice, nu era necesar să trăiești în aceste zone Dar indiferent de unde provin aceste idei, printre sciți ele nu ar putea fi în mod clar rezultatul unei abstracțiuni pur speculative, „științifice” La fel a fost și cu indienii, cu care astfel de informații se întorc, după cum am văzut, la o tradiție foarte veche Dar dacă în raport cu materialele scitice se poate vorbi despre împletirea miticului și miraculosului cu realul și concretul, atunci vechea tradiție indiană, care vorbește despre fenomenele „arctice”, a căpătat deja complet o colorare mitologică Este atestat în legendele care au fost cântate și compuse chiar pe pământul Indiei Dar știm că India nu a fost patria arienilor: strămoșii lor au venit aici din zone mai la nord Poate că au trăit odată dincolo de Cercul Arctic, așa cum credea Tilak, sau, la fel ca sciții, au trăit nu departe de zone în care ar putea exista niște idei reale despre țările polare? Sau poate că aceste povești similare ale sciților și indienilor de aceeași origine au apărut inițial într-una și aceeași zonă: la urma urmei, ambii aparțineau grupului de popoare ariene În acest caz, informațiile despre țările polare, care au fost spuse atât în regiunea Mării Negre, cât și în India fierbinte, departe de aici, ar fi trebuit să se întoarcă la o singură bază antică Însă, doar pe baza coincidenței celor două tradiții indicate, este imposibil să se răspundă afirmativ la întrebările puse: astfel de idei ar fi putut apărea independent unele de altele, în condiții istorice și geografice similare NOVA ÎN INDIA Prin urmare, este necesar să aflăm dacă există și alte trăsături comune care conectează ciclul ideilor „polare” scitice cu tradiția antică indiană „arctică” Să ne întoarcem din nou la poemele epice ale Indiei, la tratatele sale astronomice, la cele mai vechi coduri religioase ale arienilor indieni Optsprezece cărți lumii pământești urcă, urcă, lună, deasupra Harei Înalte, dă lumina ta lumii pământești urcă, urcă, tainic stele, dăruiește-ți lumii lumina pământească ” Și iată ideea munților Hara (sau „Kharaiti”) și a vârfului lor principal Hukairya , care se reflectă în imnul Avestan către Rashnu, unul a zeilor panteonului zoroastrian: „Când tu, o, neprihănit Rashnu, locuiești pe Hara Înaltă luminoasă pe magnificul munte auriu Hukairya, din care cad apele puternice și fără pată ale Ardvi pe cel mai mare vârf al munților Haraiti, unde stelele, luna și soarele se învârt când tu, o, drept Rashnu, ești pe lună când tu, drept Rashnu, ești în soare când tu, drept Rashnu, ești în tărâm fără început al luminii eterne ”Tradiția zoroastriană a păstrat rasa o poveste despre cum, la crearea lumii, a răsărit și a crescut marea Hara A crescut peste de ani, în primii de ani a ajuns la stele, în următorii de ani a ajuns pe Lună, apoi dincolo În epopeea indiană, îi corespunde Mandara - vârful principal al munților Meru de ani s-au ridicat la soare și, în sfârșit, la lumina infinită Conform ideilor avestanelor, Hara Înaltă a fost creată de însuși Ahuramazda - cel mai mare zeu, creatorul universului În jurul Harei, el a deschis calea pentru luminatori - soarele, luna și stelele Și conform tradiției indiene, însuși zeul creator Brahma a determinat calea de mișcare a luminilor peste Meru Așa cum soarele-Surya nu părăsește niciodată Meru („ocolind acești munți din toate părțile”, „rotindu-se de-a lungul acestui drum”), tot așa Hara Înaltă ocolește constant soarele-Hvar în zborul său „de-a lungul drumului creat de Mazda” Ahuramazda și gazda celor mai înalți îngeri ai săi de pe cel mai înalt vârf luminos al Hara, în unire cu soarele, au construit un palat pentru Mithra, marele zeu arian De aici cercetează întregul pământ și se ridică deasupra lumii în fața soarelui „Mithra, care deține pășuni largi, este primul dintre zei care s-a ridicat deasupra Harei în fața soarelui nemuritor al calului rapid; el acoperă mai întâi frumoasele vârfuri de munte aurii, de unde el, puternic, cercetează toate ţinuturile ariene Iar pentru un alt zeu - „frumosul victorios Sraosh” a fost ridicată o magnifică casă cu o mie de coloane „pe cea mai înaltă înălțime, pe munții Haraiti” Mulți zei mari locuiesc pe Hara: puternica, nepătată Ardvi, zeița apelor și a fertilității, centrul tuturor apelor lumii, reprezentată ca un pârâu puternic care cobora de pe înălțimile gigantice ale vârfului de aur al Hukayrya ; Hauma este zeul băuturii sacre a nemuririi (care corespunde indianului Soma ), „vindecător, frumos, poruncitor, cu ochi de aur” Ahuramazda l-a făcut pe Hauma un preot al zeilor, a determinat un loc pentru rugăciunile și sacrificiile sale „pe cea mai înaltă înălțime a munților Haraiti, numit Hukayrya” Aici el face sacrificii lui Mitra, Sra-oshu și altor zei Glasul lui tare se aude peste tot, se răspândește din vârful muntelui peste tot pământul, pătrunde în sfera luminii cerești Însuși „nepătat”, Hauma venerează aici „nepătat” cu „ramuri sacre nepătate, libații nepătate, cuvinte sacre nepătate” Cei mai mari eroi mitici au făcut sacrificii și pe Înaltul Hara: primul rege pământesc, stăpânul tuturor țărilor, oamenilor și demonilor - Haosyankha Paradata și alții Iranian „Hvar”, „Khur” și indian „Surya”, „Svar”, „Sur” sunt cuvinte din aceeași rădăcină, din care provine numele soarelui într-o serie de alte limbi indo-europene: rusă „ soare”, „saule” lituanian și leton etc „L” antic în limbile ariene s-a transformat în „r”, iar în „s” iranian s-a transformat în „x” Ardvi ca pârâu ceresc, centrul tuturor apelor, corespunde „Gangei cerești”, fiica Mandarei din epopeea indiană „Sauma” arian antic: „Hauma” iranian, „Soma” indian (în diftongul indian antic „au” contractat în „o”) goy marele conducător - ca soarele, radiantă Yima, fiul lui Vivahvant Se pare că doar ei li s-a acordat dreptul de a rămâne pe Hara și de a se închina zeilor de acolo Restul eroilor descriși în Avesta, chiar și cei mai venerați, puteau trimite sacrificii zeilor doar în alte părți ale pământului Haosyankha și Yima au fost generoși Pe munții Hara, fiecare dintre ei a sacrificat de cai, de tauri, de oi nepătatului Ardvi Aici l-au venerat pe puternicul zeu al vântului Vayu Yima l-a închinat pe Muntele Hukayrya „aur strălucitor” Vârfurile Khara Berezaiti, precum vârfurile strălucitoare ale lui Meru și munții Rifei, sunt acoperite cu aur Tradiția zoroastriană vorbește și despre lacuri, râuri și pâraie care curg în canale de aur pe High Khara (există și mărturii similare despre Meru și Ripa) Cartea Zoroastriană a Creației (Bundahishn) vorbește, de exemplu, despre o sută de mii de canale de aur prin care apa curge în lacul de pe cel mai înalt vârf al Harei Cel mai înalt munte mitic dintre iranieni și indieni era considerat a fi conectat cu râul ceresc și cu oceanele Din Hara, ca și din Meru (și din Munții Rifei) se nasc râuri pământești În cosmologia Iranului antic, s-a susținut că în timpul creării lumii, Khara Berezaiti a fost creată în primul rând Toți ceilalți munți din diferite părți ale lumii au crescut din ea și au fost legați prin rădăcini subterane cu acest înalt Hara primordial Primul munte care a apărut pe pământ, se spune în Avesta, este Hara Înaltă Indienii au avut o idee similară: lanțurile Meru ar fi existat la crearea lumii, iar rădăcinile lor merg departe în adâncurile pământului și leagă Meru cu alți munți ai lumii În poveștile epopeei indiene despre crearea pământului, există o legendă despre cum zeii care au trăit pe Meru au decis să ia băutura nemuririi - amri-tu Pentru aceasta, Marele Ocean a trebuit să fie agitat Zeii le-au apărut zeilor principali Brahma și Vishnu și le-au cerut să ridice „stâlpul pământului” – cel mai bun dintre lanțurile muntoase Meru – Muntele Mandara, „ale cărui rădăcini merg sub pământ pentru de yojana” Crestele Hara și Meru, după ideile vechilor iranieni și indieni, se întindeau pe întreg pământul de la vest la est (același lucru s-a spus despre marii munți de la nord de Scitia) Și, în același timp, aceste lanțuri muntoase erau situate în nord Astfel, informațiile tradiției antice iraniene despre munții Hara găsesc corespondențe directe în ciclul cosmologic indian despre Meru, care este prezentat pe larg în diferite scrieri din India antică Apropierea excepțională a ideilor iranienilor și indienilor despre marii munți sacri a fost realizată deja în antichitate Sfârșitul mileniului I î Hr e - primele secole ale mileniului I d Hr e a fost o perioadă de strânse contacte politice și culturale între diverse popoare din Orient În teritorii vaste - din Iran până în Asia Centrală, din India până în Marea Aral și Caspică - nu numai comercianții, ci și predicatorii, misionarii religiilor vechi și nou-apărute au călătorit de-a lungul rutelor comerciale aglomerate Budismul s-a răspândit din India în aceste țări, iar maniheismul a pătruns din vestul Iranului A apărut o bogată literatură tradusă - laică și religioasă Știm despre asta doar din puținele fragmente pe care am reușit să le găsim în nisipurile Asiei Centrale și în timpul săpăturilor din așezările antice Printre textele deschise, fragmentele de manuscrise budiste în Khotan-Saka și documentele maniheice în Sogdian (precum Khotan-Saka, aceasta este una dintre limbile iraniene de est) prezintă un interes deosebit în acest caz Aici ne întâlnim cu transferul numelui indian al marilor munți – Meru, sau Sumeru („Frumosul Meru”), termenul iranian „Hara” sau „High Hara” și, invers, iranianul Hara Berezaiti – indian Sumeru DHISHTHIRA ȘI KEY-HOSROV LA MARI MUNTI Ideile indiene și iraniene despre munții sacri din nord sunt foarte vechi Ele sunt atestate în textele timpurii ale Avesta și în literatura vedă Și mai departe în adâncul secolelor, metoda istorică comparativă face posibilă privirea Compararea unor parcele similare despre acești munți ne permite să presupunem că astfel de idei existau printre triburile ariene deja în zorii istoriei lor, în epoca locuirii comune a strămoșilor lor Noi oportunități le deschid oamenilor de știință o comparație între epopeea indiană și cea iraniană Tradiția epică a iranienilor antici era, aparent, la fel de extinsă și semnificativă ca și cea indiană Deja în imnurile antice ale „Avestei” sunt menționați mulți eroi legendari, se oferă informații despre faptele lor bune și faptele lor de arme În textele religioase, aceste comploturi nu sunt descrise în detaliu, ele sunt menționate în imnuri dedicate zeilor cărora eroii epici i-au sacrificat Bogăția tradiției epice antice iraniene este evidențiată de datele autorilor antici, care repetă adesea diverse legende, legende și povești populare ale vechilor iranieni Colecțiile originale ale epopeei Iranului antic, din păcate, aproape că nu au ajuns la noi Dar avem la dispoziție cea mai bogată literatură tradusă: după răspândirea islamului în Iran și Asia Centrală, multe lucrări epice tradus în arabă şi în persană nouă Lucrările literaturii arabe și persan-tajikă conțin cicluri întregi de povești epice și legende despre regi și eroi iranieni antici; unele dintre cele mai populare comploturi au stat la baza lucrărilor individuale ale poeților și scriitorilor medievali timpurii Ei au folosit, în special, traduceri ale anticei „Cărți a Domnilor” sau „Cărții Regilor” („Khva-taynamak”), un cod epic care a fost compilat înainte de cucerirea arabă Un loc aparte îl ocupă „Shahname” - opera grandioasă a lui Firdousi ( sau - ), un clasic al literaturii persane și tadjik Această lucrare reprezintă de fapt un compendiu monumental al istoriei epice a Iranului și oferă o prezentare detaliată a poveștilor epice antice iraniene Desigur, „Marea Legendă a Descendenților lui Bhara-ta” („Mahabharata”) indiană și „Cartea Regilor” („Shahnameh”) iraniană sunt foarte diferite una de cealaltă ca caracter, metoda de prezentare și viziunea asupra lumii reflectată în ambele epopee Au fost create în diferite țări, în diferite condiții istorice și culturale Mahabharata începe cu o descriere a istoriei Pandava și Kaurava, cu apariția unei vrăjmășii ireconciliabile între aceste familii înrudite și se termină cu o descriere a evenimentelor care au urmat sfârșitului războiului sângeros dintre Pandava și Kaurava, multe popoare și triburile Indiei Numeroase excursii în istoria mai veche a indienilor, povești de dragoste emoționante, legende despre zei și crearea lumii, secțiuni religioase și filozofice sunt digresiuni extinse de la tema principală În „Shahnameh” narațiunea este condusă într-o secvență „cronologică” diferită; începe de la domnia primului rege de pe pământ, apoi povestește despre viața multor conducători și eroi, isprăvile lor și soarta tragică Din motivele legendare, Firdousi trece apoi să descrie personajele istorice și evenimentele politice ale epocii sasanide (secolele III-VII d Hr ) În ciclul epic, locul central este ocupat de prezentarea unei lungi lupte între conducătorii Iranului și vecinul Turan (conform tradiției, erau rude de sânge, descendenți ai eroului epic Feridun) Oamenii de știință au acordat de multă atenție coincidenței unui număr de detalii esențiale în comploturile Mahabharata și Shahnameh Aceste corespondențe se referă la soarta personajelor principale și a evenimentelor caracteristice situate în aceeași succesiune, ceea ce indică o bază unică a intrigii pentru nucleul principal al epopeilor indiene și iraniene Pe baza acestui fapt, unii oameni de știință (de exemplu, iranianistul francez J Darmsteter) au ajuns la concluzia că autorii au împrumutat Moartea în zăpadă a glorioților cavaleri - tovarășii lui Kay-Khosrov Miniatura pentru „Shahnameh” Intriga „Mahabharata” din epopeea iraniană Din acest punct de vedere, nu se poate fi de acord: contrazice toate datele despre dezvoltarea tradiției epice a Indiei Omul de știință suedez S Vikander a demonstrat că aceste trăsături comune se întorc la o singură moștenire epică indo-iraniană Pentru tema noastră specială Interesantă este povestea despre soarta personajelor principale ale ambelor epopee - cel mai mare dintre Pandava, regele Yudhishthira și regele iranienilor Kei-Khosrov Războiul sângeros dintre Pandava și Kaurava s-a încheiat cu victoria Pandava, dar a dus la exterminarea unor triburi întregi, moartea multor eroi Totul în jur era gol, puternicul Gange curgea liniștit, „dar vederea acelor ape mari era sumbră, plictisitoare” A venit vremea îndoielilor amare, a dezamăgirii profunde în roadele vrăjmășiei fără scop „Chinuit de durere”, a plâns regele drept Yudhishthira pentru morți A decis să abdice de la tron, a predat tronul altui domnitor „și a început să se gândească la călătoria lui, frații săi” „Mi-am aruncat bijuteriile în casă, încheieturile mâinilor, îmbrăcate în saltea Bhima, Arjuna, Gemenii (Pakula și Sahadeva), gloriosul Draupadi - toți au pus și ei rogojini și au pornit la drum Calea rătăcitorilor se întindea spre nord Timp de mulți ani a fost un război de „iranieni” și „turani”, a dus mulți cavaleri glorioși Iranienii au câștigat Dar victoria nu i-a adus bucurie lui Kay-Khosrow: Și stăpânul domnilor a început să reflecteze la ceea ce s-a întâmplat, la ce a realizat: „ și toate ținuturile de munte și de stepă, stăpânesc peste pământ și ape Dar sufletul este stânjenit de frica involuntară " Și a aruncat semnele împărătești în fața tuturor, plângând și s-a ascuns în grădină În ciuda convingerii curtenilor, Kay-Khosrow este ferm în decizia sa: Muncile și grijile suverane s-au terminat - părăsesc Tronul, depun coroana A pornit într-o călătorie lungă la poalele munților înalți Vechmozhi, armata, oamenii l-au urmat mult timp În cele din urmă, Kay-Khosrow le-a ordonat escortelor să se întoarcă înapoi: Deșertul dureros înainte, Fără iarbă, fără apă, indiferent cât de departe ai privi Astfel de nisipuri pot fi stăpânite doar de cei care sunt conduși de harul lui Dumnezeu La conducătorul iranienilor, ca și la Yudhishthira, au rămas doar cinci dintre tovarășii săi Aceștia erau adepții lui Kay-Khosrov, eroii glorioși ai lui Feriborz, Giv, Bizhen, Gostekhem, Tus „Au urmat necruțător toată ziua și toată noaptea” În zona muntoasă au făcut o oprire și Când te trezești în lumina zorilor, Bogatiri nu l-au văzut pe rege, Au pornit în căutare, Au rătăcit în nisip multă vreme, toată lumea așteaptă - avea să apară șahul; Numai Yudhishthira a rămas, toți însoțitorii lui au pierit Ilustrație pentru ediția Mahabharata Dar degeaba - Kei-Khoerov a dispărut fără urmă Mergând toată noaptea și nu l-a găsit pe rege, Arzând de sete, s-au întors Deodată cerul albastru s-a acoperit de întuneric, Iar vârtejul a răcnit cu furia sălbatică a leului Zăpada a căzut ca un văl, deja ascuns sub ea Și sulițele ridicate de eroi Au încercat să izbucnească, Dar în zadar s-au repezit sub zăpadă Prosternați nemișcați, lăsați fără putere, Și cu suflet dulce Dumnezeu i-a despărțit Și doar o pâlnie peste fiecare soldat a rămas ca amintire a acelui dezastru Dificultăți și încercări teribile au căzut în seama lui Yudhishthira și a celor cinci însoțitori ai săi Deplasându-se spre nord, au trecut de lanțurile muntoase și, în cele din urmă, au văzut în față marea de nisip și „cel mai bun dintre vârfuri – marele Munte Meru” S-au dus pe acest munte, dar în curând puterea a părăsit Draupadi Yudhishthira, cea mai bună dintre Bharata, nici măcar nu s-a uitat la ea și a continuat și-a plâns în tăcere drumul Apoi, unul după altul, au căzut la pământ cavaleri curajoși, puternici, drepți și înțelepți În cele din urmă, „omul-tigru” a căzut - puternicul Bhima Numai Yudhishthira a rămas, „a plecat fără să se uite, pârjolit de durere” Și apoi zeul Indra a apărut înaintea lui, el l-a ridicat pe eroul la locuința de munte, în tărâmul fericirii, unde „zeii, Gandhar-vas, Adityas, Apsaras tu, Yudhishthira, aștepți în haine strălucitoare” , spre unde locuiesc „tururi - oameni, eroi, desprinși de furie Așa că spuneți ultimele cărți ale Mahabharata - Marele Exod și Înălțarea la Rai Tradiția iraniană conține, de asemenea, un indiciu al ascensiunii miraculoase a lui Kay-Khosrow la cer Potrivit lui Shahnameh, el a fost prezis în timp ce era încă în viață să intre în sălașul ceresc Crezând în aceasta, s-a dus pe munții mari; „călăuza” lui a fost So-rush, corespunzând zeului avestan Sraosha, care, conform credințelor zoroastriene, locuia pe munții Haraiti Deci, corespondențele menționate atât în detalii, cât și în povestea principală a legendelor indiene și iraniene mărturisesc că, practic, ambele tradiții epice datează din perioada generală ariană Se poate trage o altă concluzie importantă: deja în epoca unității indo-iraniene, cântăreții epopeei ariene „știau” despre marii munți nordici, care păreau inaccesibili muritorilor; chiar și cei mai faimoși și mai puternici eroi au murit la poalele acestor munți când au încercat să meargă mai departe Și doar unii dintre ei, așa cum spun legendele despre soarta lui Yudhishthira și Kay-Khosrov, au putut - nu în mod obișnuit, ci cu ajutorul divin - să facă această „cale” interzisă Acolo, conform epopeei indiene, au descoperit țara zeilor și fericirea veșnică O CASĂ FERICITĂ” ÎN MITOLOGIA IRANIANĂ „Pe Hara Înaltă luminoasă nu este noapte, întuneric, vânt rece, nu există boală sufocantă, nici boli distructive, nici mizerie creată de daiva-mi și ceață nu se ridică din Hara Înaltă” - așa se spune în imnurile avestanelor către zeii Mitra și Rashnu, așa atrage munții mari tradiția iraniană În acest sălaș fabulos, în care sunt situate palatele zeilor, unde sosesc cerești și cei mai mari eroi, păsări minunate trăiesc în înălțimile cerești și cresc plante sacre Daivas, devas - zei răi, demoni; zeități indo-iraniene antice („deva” indian – zeu): în zoroastrism, acest grup de zei a fost retrogradat în categoria răului în opoziție cu un alt grup de zei – „akhura” („asura”) indian Șeful lor a devenit zeitatea supremă sub numele de Ahuramazda niya Ca și în țara fericirii de la Meru, nici aici nu sunt boli, nu sunt vânturi reci și fierbinți, nici ceață Ca și Meru, Hara Înaltă strălucește pentru totdeauna Conform ideilor autorilor epopeei indiene, în regiunile Meru ziua durează o jumătate de an, iar noaptea o jumătate de an În același timp, Meru este înfățișat ca o locuință a luminii constante (același lucru a fost „observat” lângă munții Rife, dar chiar și acolo o zi de șase luni a fost înlocuită cu aceeași noapte lungă) Autorii legendelor indiene, având probabil în vedere tocmai această „contradicție”, au susținut că Meru însuși este întotdeauna lumină din cauza strălucirii constante care emană din ea, „din cauza propriei puteri de foc a celui mai excelent munte” Tradiția iraniană nu este legată de idei similare, în care Hara este descrisă ca strălucitoare și luminoasă? Epopeea indiană spune că Meru are Marele Ocean (a fost menționat și în poveștile despre munții Rife) Tradiția avestană a păstrat mesaje similare: la poalele Înaltului Hara se află o întindere uriașă de apă - „marea” („zraya”) numită Vourukasha, adică „având golfuri largi” Este mai mare decât toate apele lumii, „contururi puternice, frumoase, adânci, cu ape întinse”; țărmurile sale sunt agitate și marea Vourukash se ridică din apele puternicului pârâu Ardvi, repezindu-se repede în el, căzând din marile vârfuri de aur ale Hara În mijlocul „mării” Vourukash este o insulă minunată în care trăiesc animale sacre și cresc plante neobișnuit de uimitoare (la fel ca pe vârfurile Hara), păsări minunate zboară spre insulă din munții mari Din informațiile fragmentare ale vechii tradiții religioase iraniene, nu se știe dacă pe această insulă au existat locuitori sacri (epopeea indiană povestea despre locuitorii divini ai Insulei Albe din Oceanul de Nord) Dar cu Hara, ca și cu Meru, conceptul de locuință cerească a fost asociat cu siguranță Intrarea în ea se afla pe versanții Harei Înalte și numai sufletele adevăraților drepți au reușit să ajungă la „locuința recompensei” Judecătorii morților, care le-au determinat soarta viitoare, au fost Mitra, Sraosha și Rashnu - zeii care trăiau pe Hara Înaltă Pe Hara, ca și pe Meru, au plasat o țară bună de cerești Doar cei mai remarcabili și mai drepți eroi ar putea ajunge acolo în viață Numai cu ajutorul puterii divine au ajuns la Meru eroii pământeni ai epopeei indiene Cu toate acestea, coincidențele indo-iraniene despre „țara fericiților” nu se opresc aici În tradiția iraniană, precum și în cea indiană, s-au păstrat povești despre un „popor binecuvântat” special Vechii iranieni cunoșteau legendele despre originea lui și originea țării în care a trăit Pasăre sacră și zeiță a fertilității Bol de argint Iranul VI-VII ev n e A fost cu mult timp în urmă — în zorii istoriei legendare a omenirii, când întregul pământ era condus de drepți conducători din dinastia primilor regi ai Paradata Printre ei aparținea și Yima, fiul unui erou solar, asemănător soarelui, care împărtășea cu el porecla lui constantă „khshaita” - „strălucește”, „stăpânește” Când Yima a făcut sacrificii pe cel mai înalt vârf al Khara Berezaiti - Hukairye de aur, el a cerut zeilor nu numai puterea supremă asupra tuturor țărilor, oamenilor și zeilor-daive, ci și o viață fericită pentru oameni Yima s-a rugat ca în regatul său să nu fie „nici frig, nici căldură”, „nici vânt fierbinte, nici frig”, „nici frig, nici sete”, pentru ca hrana să nu se termine, plantele și oamenii să nu moară, ca să nu fie să nu fie „fără bătrânețe, fără moarte”, astfel încât întotdeauna „un copil de cincisprezece ani în aparență umblă tată și fiu, fiecare dintre amândoi”, ca să nu existe „invidie creată de scafandri” Timp de o mie de ani Yima strălucitoare a condus pământul Cu puțin timp înainte de moartea sa, la comanda și cu ajutorul zeului creator Ahura Mazda, Yima și-a creat o locuință frumoasă, „împrejmuită” de restul lumii Era situat nu departe de High Hara și de „marea” Vourukash Oamenii duc o viață minunată acolo, sunt „mulți câini și păsări și lumini frumoase în flăcări”, acolo curg ape limpezi și cresc pajişti aurii Acolo „bărbații și femeile sunt cei mai buni și mai frumoși animalele sunt cele mai mari și mai frumoase plantele sunt cele mai înalte și mai parfumate ” Locuitorii „locuinței bune” nu au deformări corporale, sau nebunie și lepră sau alte boli pe care șeful zeilor răi Ankhra Mainyu le-a trimis oamenilor O perioadă specială de viață este determinată pentru locuitorii acestei țări „Și acești oameni duc cea mai frumoasă viață” — așa se termină povestea despre „mănăstirea fericită” în capitolul al doilea din „Videvdat”, singura cărți complet conservată (din douăzeci și una) din vechiul „Avesta” Informațiile despre „geografia” specifică a țărilor Vysokaya Khara din textele avestanelor care au ajuns până la noi sunt extrem de rare Vechii iranieni credeau că acești munți se aflau în nord și se întindeau pe pământ, de la est la vest În același timp, Hara Înaltă și „marea” din Vourukash erau „situate” departe de zonele cu adevărat cunoscute de autorii imnurilor avestanelor și chiar dincolo de toate cele șapte părți ale lumii în care, conform tradiției, pământul locuit era împărțit Este de remarcat faptul că textele avestanelor menționează Carul Mare, Paradata - „așezat în față”, „creat pentru a fi primul * Acest nume era cunoscut și de sciți; în epopeea lor, a aparținut și primilor conducători de pe pământ și fondatorului familiei lor, Kolaksai (pentru mai multe detalii, vezi mai jos) Vulturi care atacă o capră de munte la Vas de argint de la un kurgan scitic din Crimeea secolul al IV-lea î Hr e care se ridică peste Hara și „marea” Vourukash (și peste marele munte nordic Meru se ridică „Șapte Rishis” - Ursa Major) Multe râuri pământești provin din Înaltul Khara, inclusiv marele Rakha, un râu semi-mitic, despre locația căruia compilatorii imnurilor Avesta nu mai aveau o idee reală Dar ei au transmis mai departe tradiția iernilor aspre la sursă Judecând după poemul lui Ferdowsi, care a urmat tradiția străveche a epopeei iraniene, iranienii au avut odată ideea inaccesibilității marilor munți nordici și a barierei de zăpadă pe apropierea lor Același lucru este dovedit de mărturiile mai vechi ale Avesta: a fost în țara în care Yima a creat o mănăstire „oameni fericiți”, domnește „frigul sever, dezastruos de iarnă”, iar din cei mai înalți munți ai Harei sunt nori de zăpadă care aduc rău și moarte oamenilor și tuturor viețuitoarelor În aceeași țară, după cum povestește un alt text al Avestei, iarna domnește, sunt zece luni de iarnă și doar două luni de vară, dar și „rece pentru apă, frig pentru pământ, frig pentru plante” „Țara aceasta este inima iernii” Dar în aceeași țară aspră - o locuință sacră, unde ape frumoase curg constant, înfloresc pajiști veșnic verzi, iar plantele înalte sunt parfumate Și, în sfârșit, încă o dovadă interesantă este o paralelă uimitoare cu tradiția indiană: în „locuința fericită” oamenii văd soarele „apus și răsărit” doar o dată pe an, iar pentru ei „o zi este ceea ce este un an” În esență, există o corespondență directă cu rapoartele surselor indiene: „Legile lui Manu” („zeii au ziua și noaptea - un an împărțit în două: ziua - perioada de mișcare a soarelui spre nord, noaptea - perioada de mișcare spre sud”), „Mahabharata” (pentru eroii de pe Meru „au fost ziua și noaptea egale cu un an”) și chiar mai devreme „Taitiriya Brahmana” („o zi a zeilor este un an”) Într-o formă ușor diferită, aceleași idei despre ziua și noaptea „polară” sunt exprimate în poveștile autorilor antici despre „țara fericiților” dincolo de Sciția: în spatele munților îndepărtați din nord trăiesc „oameni care dorm șase luni” (Herodot), „seamănă dimineața, la amiază seceră, seara adună fructe de pom” (Pliniu) POS SKIFOV ȘI LITERATURA ANTICĂ Astfel, ideile care existau atât în Iranul antic, cât și în India antică despre marii munți nordici care ating cerul, în jurul cărora se învârt luminarii, nu puteau fi împrumutate din lumea antică: în aceste țări au existat mult mai devreme decât timpul în care se poate vorbi despre orice influență a tradiției antice Mai mult, nu numai ideile despre marii munți nordici, dar întregul ciclu de parcele asociate acestora (obstacole de netrecut în drumul către ei, oceanul din apropierea munților, „țara fericiților”, fenomenele „polare”) aparțin cu siguranță moștenirii era integral ariană, adică se întorc la o singură tradiție mitologică și - mai larg - culturală care a existat printre strămoșii indienilor și iranienilor în timpul reședinței lor comune În același timp, astfel de idei, cunoscute din scrierile religioase și epice ale Indiei și Iranului, sunt similare cu mesajele corespunzătoare din literatura antică și ar trebui considerate ca legate genetic de ele De aici Un vultur atacă o oaie de munte Simțit Movile funerare Pazyryk concluzia este destul de logică: informațiile din surse antice despre nordul îndepărtat dincolo de Scitia se întorc practic la tradiția scitică, tradiție care, la rândul ei, aparține cercului cultural comun arian Această concluzie este confirmată de analiza datelor despre țările nordice dincolo de Sciția, istoria apariției și existenței în literatura antică a parcelelor legate de „ciclul nordic” luat în considerare Ideile despre marii munți din nordul Europei au apărut în rândul grecilor nu sub influența ideilor geografice ale vechilor egipteni, ci s-au bazat pe informațiile primite din lumea scitică Acești munți sunt menționați în literatura greacă din secolul al VII-lea î Hr î Hr e , dar numai de la acei autori (Alkman, Aristaeus etc ) care aveau deja informații din Scythia, inclusiv informații despre astfel de popoare precum argipeenii și Issedonii (în spatele lor erau plasați munții nordici) Mesaje despre aceste popoare de la autorii secolelor VII-V î Hr e întoarce-te la diverse povești ale călătorilor și Negustorii sciți, ceea ce este indicat și prin diferitele forme ale numelor Issedonilor (Essedons, Isseds) și Argippei (Orgempeii etc ), atestate în izvoarele grecești ale vremii Marii munți din nord au fost menționați în toate versiunile povestirilor scitice și în descrierile autorilor antici datând din ei De obicei se numesc Ripas, Ripeyskie Numai Herodot nu menționează acest nume, dar el, referindu-se la poveștile sciților și argipeenilor, relatează că la nord de aceștia din urmă sunt „munti înalți inaccesibili prin care nimeni nu trece”; Herodot le plasează în direcția latitudinală În această caracteristică, este ușor de observat trăsăturile deja familiare atât ale munților Rife, cât și ale miticii munți nordici ai epopeei Iranului și Indiei antice Pe apropierea munților din nord, autorii antici care scriau despre Scitia au plasat arimasp, vulturi și alte creaturi fantastice Elinii au împrumutat cu siguranță astfel de informații din lumea scitică Herodot afirmă direct că sciții înșiși povestesc despre arimaspienii cu un singur ochi și despre vulturii care păzesc aurul Imaginea vultururilor a fost foarte populară în arta scitică, deși în iconografia și interpretarea sa stilistică dezvăluie multe în comun cu subiectele artei din Asia de Vest și Grecia; acolo, ideile despre astfel de creaturi fantastice existau mai devreme, chiar și în perioada pre-scitică În formarea imaginii vulturului, trăsăturile animalelor mitice și reale (în special, vulturul și leul) s-au unit împreună Aceleași trăsături sunt de obicei atașate vulturii reprezentați pe produsele artistice ale lumii scitice Vulturii din tradiția scitică care păzesc aurul sunt descriși într-un mod similar în literatura antică Mulți scriitori, după Aristaeus, desenează vulturi ca „fiare ca leii, dar cu aripi și ciocul de vultur” Uneori există o descriere diferită a vultururilor: în Eschil, de exemplu, ei sunt numiți „câini care nu latră” Oamenii de știință cred pe bună dreptate că în epopeea scitică imaginea vultururilor a fost asociată inițial nu cu un leu, ci cu monștri, probabil creaturi înaripate și cu gheare care păzeau aurul mitic Ideile despre oameni cu un singur ochi și monștri înaripați sunt atestate în folclorul popoarelor din nord-estul Europei și Siberiei, care conturează o altă direcție a legăturilor culturale ale lumii scitice - cu popoarele din silvostepa și zona forestieră Studiul acestor contacte a oferit oamenilor de știință date importante pentru a demonstra originea multor parcele ale „ciclului nordic” al literaturii antice din lumea scitică Astfel, imaginea fecioarelor teribile, mortale, care trăiau în întuneric, care puteau zbura și erau ca lebedele, este cunoscută din tradiția folclorică a unui număr de popoare din Nord În epopeea scitică, fecioarele-lebădă „trăiau” în țara întunericului, lângă munții din nord, lângă vulturi și arimaspi Familiarizați cu tradiția scitică, elenii le-a identificat cu imaginile unor creaturi înaripate teribile familiare mitologiei greaci - fecioare (gorgonă și gri) Conform credințelor mitice ale grecilor, fiicele mortale ale lui Phorky trăiau în țara zeiței Nopții, departe spre vest, dincolo de nisipurile din Africa de Nord și de stâlpii Atlanta Acolo, conform legendelor antice, Perseus a tăiat capul Medusei Gorgonei Dar în Eschil, forcidele și gorgonele sunt plasate într-un loc complet diferit - departe la nord sau nord-est, lângă vulturi și arimaspis Și dacă îl crezi pe Pindar, Perseu a ucis Gorgona lângă țara hiperboreenilor, adică în nordul îndepărtat Potrivit lui Pindar, se presupune că Perseus sa întâmplat să viziteze chiar hiperboreenii (acest complot a lipsit și în versiunile timpurii ale legendei despre Perseus) Inovațiile, evident, s-au datorat faptului că, deja înainte de Pindar și Eschil, lumea elenă a făcut cunoștință cu imagini similare ale epopeei scitice Mai mult, poveștile scitice au influențat și descrierea apariției personajelor miturilor grecești Nu întâmplător, Eschil le înzestrează teribilele „bătrâne” - forkid cu porecla „de lebădă”, un epitet care ar putea fi împrumutat din folclorul scitic; nu este atestat în tradiţia greacă a Forcidelor Noile caracteristici care completează imaginea originală a Vântului de Nord - titanul Boreas sunt, de asemenea, orientative În relatările antice despre regiunile de dincolo de sciți, se spune despre Boreas, care suflă din munții copți, aducând un frig înfiorător; un vânt puternic îl acoperă pe călător cu suflarea lui frenetică, este capabil să se învârtească și să-l ducă departe; Locuința Boreas este situată într-o peșteră din apropierea munților din nord În legendele grecești antice, astfel de reprezentări nu existau Conform Odiseei, toate vânturile își aveau reședința pe insula stăpânului lor Eol Mai târziu, în poveștile unor scriitori antici, o peșteră specială servește deja drept sălaș al Vântului de Nord Această idee a fost luată în mod evident din mitologia lumii scitice Potrivit lui Pliniu, peștera Vântului de Nord se află în zona din apropierea arimaspienilor Imaginea mitică a unui vânt rece care trăiește în peșterile de munte este larg răspândită printre locuitorii regiunilor nordice din Finlanda până în Siberia Popoarele din Trans-Urali aveau o credință despre omul bătrân - vântul de nord, suflă cu mare forță și acoperă oamenii cu respirație de gheață Asemenea idei au pătruns în literatura greacă și au îmbogățit mitul antic al titanului Boreas Detalii separate ale originii „scitice” au fost țesute liber în comploturile antice ale mitologiei elene Sofocle în tragedia „Antigona” spune povestea nefericitei fiice a lui Boreas, care, din răzbunare împotriva soțului ei infidel, și-a orbit fiii: Și ea provenea dintr-o familie veche În peșterile îndepărtate, alături de oștile furtunilor paterne, Odrasla lui Dumnezeu, fiica lui Boreas, care se zbârnește mai repede decât caii Fragment de oglindă argintie secolul al VI-lea î Hr e din movila Kelermes din regiunea Kuban Există o presupunere că aici este o scenă a luptei Arimaspului cu un vultur Există multe alte exemple care mărturisesc cunoașterea tradiției antice cu comploturile epopeei scitice În general, influența culturii scitice asupra lumii elene a fost foarte vizibilă Poeții greci și romani au apelat adesea la motivele sciților, au fost atrași de istoria, obiceiurile, obiceiurile, tradițiile sciților, eroii legendelor sciților: „progenitorul” sciților este zeița pământului cu picioare de șarpe, regele epic Kolaksai, reginele războinice ale triburilor scito-sarmate etc Foarte populară în literatura antică a existat o imagine a sciților Ana-charsis Deja Herodot spune diverse povești despre acest scit al familiei regale, care a călătorit în multe țări, inclusiv Hellas Mai târziu, elenii l-au clasat printre cei șapte dintre cei mai mari înțelepți ai lumii Așa că au pătruns în cultura antică multe motive ale epopeei scitice Alături de fapte reale, descrieri ale popoarelor care au existat cu adevărat, grecii au primit și poveștile folclorice ale sciților și ale vecinilor lor Destul de larg reprezentat în literatura antică despre Scythia este „ciclul nordic” care ne interesează Motivele sale au căpătat adesea o interpretare diferită în tradiția antică, au fost înțelese sub influența ideilor tradiționale elene, legate de imagini binecunoscute, dar și-au păstrat în mare măsură baza originală Dacă, de exemplu, arimaspienii au intrat în literatura antică sub numele lor scitic, atunci alte creaturi mitice au apărut adesea în ea sub numele de personaje cu care grecii i-au identificat (Boreas, Phorcides și Gorgoni) Așa s-a întâmplat cu „fericiții” tradiției scitice În autorii antici, ei au început să fie numiți „hiperboreeni” - un popor sacru în mitologia elenă, asociat cu cultul lui Apollo din Delphi și pe insula Delos Este greu de spus unde grecii i-au plasat pe acești oameni la acea vreme, dar deja din secolul al VII-lea î Hr e a existat o tradiție conform căreia hiperboreenii trăiesc departe de Scythia, dincolo de munții Rife Această tradiție a fost reprezentată, în special, de Aristaeus; după cum cred unii cercetători, provine tocmai de la el Noi trăsături, împrumutate din mitologia și epopeea sciților și a vecinilor lor, s-au revărsat în ideile grecești despre hiperboreeni Informațiile din ambele surse (pre-sciția greacă și cele obținute din Scythia) sunt strâns legate între ele și nu este întotdeauna ușor de determinat originea anumitor detalii în descrierea hiperboreenilor Dar este incontestabil că „contribuția sciților” a fost foarte semnificativă Chiar și în odele lui Pindar, a căror narațiune despre hiperboreeni este probabil cea mai impregnată de culoarea elenă, se reflectă în mod clar diverse idei bazate pe informații din Scitia În lumea antică, tradiția hiperboreenilor, urmărită până la Aristeas, era considerată cea mai autorizată Se presupunea că el a fost cel care deținea cele mai detaliate și de încredere informații despre acest popor Această tradiție, conform căreia hiperboreenii trăiau la nord de marii munți, dincolo de Sciția, dincolo de Argippeas și Issedons, alături de arimaspieni etc , se baza pe povești care existau printre triburile lumii scitice și în special printre cei Issedonii Herodot a abordat astfel de povești cu mare prudență El vorbește despre hiperboreenii dincolo de Scythia doar cu referire la Aristaeus Dar însuși Herodot a inclus în lucrarea sa informații - dintre informațiile pe care le-a primit în Scitia - despre un popor deosebit care se presupune că locuia la nord de Argippeens, în spatele unor munți înalți inaccesibili, deși în același timp a remarcat: „Nu cred asta deloc " Desigur, Herodot a avut toate motivele să pună la îndoială autenticitatea unor astfel de povești, dar faptul în sine este incontestabil Coafă rituală de la movila Bolshaya Bliz-nitsa din Peninsula Taman secolul al IV-lea î Hr e existența în Scitia a legende despre un popor minunat dincolo de îndepărtații munți nordici Numele „Hiperborea” în Sciția, Herodot, desigur, nu a putut auzi, deoarece aparținea tradiției grecești propriu-zise și a fost transferat doar „fericiților” mitologiei scitice În comploturile tradiției antice despre hiperboreeni, se pot evidenția câteva puncte care sunt cu siguranță legate de ideile care au existat în lumea scitică Aceasta este în primul rând însăși localizarea hiperboreenilor Aristaeus, Damastus și alți autori greci i-au plasat în zona dintre munții nordici și marea nordică O astfel de idee a fost inițial străină grecilor din acea vreme și, desigur, au împrumutat din mediul scitic Se atrage atenția și asupra faptului că, potrivit autorilor antici, Munții Rife se află sub constelația Ursa Major, care este asociată și cu țara hiperboreenilor Astfel, poetul roman Lucan (începutul secolului I d Hr ) într-una dintre poeziile sale a menționat „căruța de gheață a ursului hiperborean” Trăsăturile non-greci din ciclul despre hiperboreeni sunt clar identificate în descrierile fenomenelor „polare” din țara lor Desigur, acei cercetători care cred că această informație făcea deja parte din tradiția greacă antică despre Fragmente de imagini pe capete rochie nominală Marea Bliznitsa Hiperboreenii Zascythian Narațiunile despre fenomenele „polare” fac parte integrantă din descrierile generale ale țării hiperboreenilor din sursele antice și sunt strâns legate de imagini și comploturi caracteristice precum Peronosnaya - o țară înzăpezită, peștera Borea, arimaspienii, Munții Rifei și marea nordică situate în spatele lor Și, în sfârșit, Herodot reflectă o tradiție independentă că în țara din spatele munților înalți inexpugnabili noaptea durează șase luni Astfel, din lumea scitică, informațiile despre fenomenele „polare” din regiuni îndepărtate dincolo de sciți au pătruns în literatura greacă, deși într-o formă legendară Acestea s-au bazat pe informații specifice care au venit în regiunile de stepă din sud-estul Europei, evident din regiuni mai nordice Deci, elenii deja în secolele VII-V î Hr e au auzit despre fenomene care au fost surprinzătoare pentru ei, care au fost apoi supuse înțelegerii științifice de către oamenii de știință antici, primind diferite explicații „Sursa scitică” poate fi privită ca prima etapă din istoria ideilor antice despre nordul îndepărtat Ulterior, unor astfel de informații s-au adăugat noi informații despre țările din nord, bazate tot pe informații specifice, dar provenind nu din lumea scitică, ci din regiunile nord-vestice ale Europei În a doua jumătate a secolului al IV-lea î Hr e nativ grec Fragmente de imagini pe coafură Marea colonie Bliznitsa din Massalia (moderna Marsilia) Pytheas a călătorit în Țara Tinului (Marea Britanie) și de acolo în țara Thule Este identificat de oamenii de știință moderni cu una dintre insulele din nordul Scoției, cu Islanda sau cu o parte a Norvegiei Pytheas a lăsat o descriere a călătoriei sale, dar doar fragmente minore din opera sa au supraviețuit Notele lui Pytheas au fost folosite de astronomii antici (în special, omul de știință grec din secolul I î Hr Gemin în eseul său „Introducere în fenomenele naturale”) Informațiile lui Pytheas au stârnit adesea neîncredere în rândul autorilor antici Și doar mult mai târziu oamenii de știință europeni au devenit clar că datele sale sunt destul de fiabile Judecând după fragmentele existente, Pytheas a raportat că pe Tula „noaptea a fost foarte scurtă și a durat două ore în unele locuri, trei ore în altele, astfel că la foarte scurt timp după apus soarele a răsărit din nou” ВІв n e Pliniu a scris despre ținutul Thule: „Nu există nopți vara, ci foarte puțină lumină de zi iarna Unii oameni cred că se desfășoară fără oprire de șase luni consecutive ” Aici, ca și în alte câteva pasaje din opera lui Pliniu, mărturia lui Pytheas și o tradiție anterioară despre regiunile nordice ale sciților sunt unite Așa că timp de multe secole, când au descris țările din nord, s-au îndreptat către o tradiție care datează din secolele VII-V î Hr e și pe baza informațiilor din lumea scitică din acea vreme Fragmente de imagini pe coafură Marea Bliznitsa MITOLOGIA CITANĂ ȘI TRADIȚIA SLAVA Pentru a izola „stratul scitic” propriu-zis din dovezile antice, pentru a determina în mod fiabil originile scitice ale ideilor, imaginilor și comploturilor corespunzătoare cunoscute din literatura greacă și romană— sarcina este foarte grea Cu toate acestea, există criterii care ne facilitează sarcina, în primul rând, trimiterile directe la sursa de informare scitică („sciții înșiși povestesc despre asta”, „scții spun”, etc ) În plus, unele mesaje antice, judecând după natura lor, nu au putut reflecta cunoștințele reale și mitologia grecilor înșiși, ci au fost rezultatul împrumutării din mediul scitic (de exemplu, detalii individuale ale „ciclului polar”) Materialul arheologic servește și ca un indicator important: monumentele de arte plastice ale sciților și ale vecinilor lor - locuitorii stepei și pădurii - au surprins originalitatea credințelor și imaginilor mitologice ale acestor triburi Faptul că sciții înșiși aveau anumite idei religioase, rituale, epice, care sunt menționate de autorii antici, poate fi stabilit și cu ajutorul comparației istorice și lingvistice Fragmente de imagini pe coafură Marea Bliznitsa reconstituiri lingvistice bazate pe materiale indo-iraniene legate de popoare înrudite cu sciții – de la indo-arieni până la oseți De origine non-greacă, baza imaginilor și comploturilor individuale este dezvăluită și atunci când sunt comparate cu datele folclorice ale popoarelor siberiene și finno-ugrice - descendenții vecinilor din nord ai triburilor lumii scitice În cele din urmă, mai poate fi folosită o sursă - tradiția slavă Alături de moștenirea comună indo-europeană în limba și cultura popoarelor slave și indo-iraniene, există o serie de astfel de asemănări care reflectă relația acestor popoare de-a lungul diferitelor epoci: perioada contactelor dintre strămoșii slavilor și indo-iranienii („era ariană”), perioada contactelor cu iranienii în general și, în sfârșit, perioada în care slavii erau deja în contact cu triburile cercului scito-sarmat-alanian Fiecare epocă se reflectă în materialul lingvistic: convergența lingvistică slavo-ariană, corespondențele slavo-iraniene și, în cele din urmă, paralele între limbile slavă și osetă - moștenitorul dialectelor scito-sarmate În osetă, s-au găsit convergențe caracteristice cu o serie de limbi indo-europene ale Europei: baltică, germanică și altele Dar, după cum notează V I Abaev în cartea sa „Izoglose scito-europene”, coincidențele specifice cu slava le depășesc cu mult pe cele separate legătura osetiei cu orice altă limbă europeană Contactele, desigur, nu s-au limitat la convergențele pur lingvistice; acestea din urmă reflectă o gamă largă de conexiuni: în domeniul culturii materiale și al vieții de zi cu zi, în reprezentări religioase și mitologice, folclor și epos O serie de paralele, asupra cărora oamenii de știință au atras deja atenția, pot fi legate de tema cărții noastre și confirmate de materiale suplimentare de studii iraniene și indologie Intriga poveștii lui N V Gogol „Viy” este binecunoscută Seminaristul-filosoful Khoma Brut a trebuit să citească rugăciuni pentru vrăjitoarea pannochka moartă timp de trei nopți în biserică A supraviețuit unor încercări teribile: vrăjitoarea pe care a ucis-o și o mulțime de monștri sinistri și nenumărate spirite rele au încercat să-l distrugă Vrăjile sacre l-au salvat pe Khoma, dar numai până când a apărut Viy A venit liniștea, „s-au auzit pași grei, răsunând în jurul bisericii Au condus un om puternic ca niște rădăcini puternice și pline, picioarele și brațele, acoperite cu pământ, ieșeau în evidență Mergea greu, împiedicându-se în fiecare minut Pleoapele lungi au fost coborâte până la pământ "Ridică-mi pleoapele: nu văd!" - spuse Viy cu o voce subterană, iar toată gazda s-a repezit să-și ridice pleoapele „Iată-l!” strigă Viy Ivee, oricât de mult, s-a repezit la filozof Fără suflare, s-a prăbușit la pământ și imediat spiritul a zburat din el ” Cercetătorii au apelat în mod repetat la analiza intrigii și a imaginilor acestei povești de către Gogol, și-au găsit corespondența în folclorul popoarelor slave de est, dar imaginea lui Viy însuși a rămas neexplicată Mai mult, s-a sugerat că el este fictiv de către scriitor Între timp, N V Gogol, care cunoștea bine tradiția populară ucraineană, a susținut că atât imaginea lui Viy, cât și numele său îi aparțin, iar întreaga poveste „este o tradiție populară Nu am vrut să-l schimb în nimic și o spun aproape în aceeași simplitate cu care am auzit-o Pe baza acestui fapt, V I Abaev a ajuns la concluzia că imaginea și numele lui Viy se întorc la zeul antic, precreștin al slavilor estici „Vey” („Vey” este o formă reconstruită pe care „Vіy” ucraineană o poate reflecta în mod natural) ) și corespund zeului iranian vântul și moartea lui Vayu Lui Vayu îi ridică numele personajului mitologic osetian Vayuga - paznicul lumii interlope, un gigant, un monstru demonic (în basmele și epopeele osetice, Vayugi acționează de obicei ca creaturi ostile oamenilor și eroilor - Narts) Concluziile lui V I Abaev au atras atenția multor oameni de știință Observând semnificația concluziilor sale, unii oameni de știință, totuși, nu au fost de acord cu ele: au negat o comunalitate semantică specifică între iranienii Vayu și Viy (aceasta este opinia celebrului slavist sovietic O N Trubaciov), între Vayu și oseții Vayugs (aceasta a fost opinia savantului francez E Benveniste ) Ambele comparații nu sunt acceptate și proeminent lingvist sovietic Vyach V Ivanov, dar el recunoaște legătura dintre Viy și Vayug și oferă argumente suplimentare în favoarea acestei analogii Descrierea giganților Vayug ca având un singur ochi este comparabilă tipologic cu caracteristica lui Viy Motivul ridicării pleoapelor lui Viy găsește paralele în basmele rusești și ucrainene și, mai larg, în tradiția folclorică a unui număr de alte popoare „Orbirea”, „orbirea”, „cu un ochi” sunt o trăsătură caracteristică personajelor asociate cu cealaltă lume Numeroase mărturii de acest fel sunt date în articolele lui Vyach V Ivanova Cu toate acestea, această trăsătură comună a Vayugs și Viya oseți nu contrazice deloc legătura lor genetică cu Vayu iranian Mai mult, o confirmă Vayu a ocupat un loc important în panteonul vechilor arieni; atât iranienii, cât și indo-arienii îl venerau ca pe zeul vântului, al războiului, dătătorul de glorie, binecuvântări și bogăție Dar din cele mai vechi timpuri i-au fost caracteristice și alte calități - putea aduce și răul, nenorocirea și nenorocirea Alături de Vayu, arienii cunoșteau și o altă personificare a vântului - Vata (din aceeași rădăcină în sensul „suflă”, „suflă”) El a acționat mai degrabă ca un element divinizat al vântului și, ca imagine mitologică, a fost adesea identificat cu Vayu Tradiția iraniană distinge, de asemenea, două vânturi - Vata, nord și sud, dăunător și benefic etc Imaginea lui Vayu însuși era cu două fețe, ambivalentă Acest lucru poate fi urmărit și în tradiția indiană, dar se reflectă cel mai clar în cea iraniană (prezența altor paralele indo-europene - lituaniene și romane - pentru o zeitate cu acest nume arată că „cu două fețe” și legătura cu Viața de apoi au fost caracteristice acestui zeu al vântului cu o perioadă foarte timpurie) Vayu era considerat printre arieni ca zeul spațiului, situat între sferele pământești (subterane) și cele cerești, mijlocitorul dintre cer și pământ; iranienii antici l-au asociat cu viața și moartea, binele și răul, cu soarta bună și amară, cu Timpul, începutul și sfârșitul acestei lumi A fost prezent la moartea oamenilor și a luat parte la soarta postumă a fiecărei persoane Se poate parcurge poteca pe care o păzește râul (rapid) curgător; O singură cale este impracticabilă - Nemilosul Vayu Se poate merge pe cărarea Păzit de un dragon subțire ca taur, Atacand caii, atacând soți, Ucigaș nemilos; O singură cale este impracticabilă - Nemilosul Vayu Poți trece prin „Blind Viy” - așa a înțeles V Mayakovsky particularitatea personajului lui Gogol: „Ascultă! Timpul strigă din mine orbul Viem: „Ridică, ridică-mi pleoapele de secole ” Care este păzit de un urs brun închis; O singură cale este impracticabilă - Nemilosul Vayu Este posibil să mergeți pe potecă, care este păzită de un tâlhar; O singură cale este impracticabilă - Nemilosul Vayu Poți trece prin Pe care armata cu roti; O singură cale este impracticabilă - Nemilosul Vayu Citând acest text, V I Abaev notează că în acest pasaj din „Avesta” și în povestea lui Gogol „Viy” apare aceeași „imagine sinistră și cumplită a zeului inexorabil al morții” Este semnificativ faptul că chiar și în secolul al XIX-lea Cercetătorii ruși ai lucrării lui Gogol, bazați numai pe conținutul povestirii în sine, au văzut în Wie întruchiparea forței oarbe a sorții și a zeității subterane a morții Împreună cu demonul mortal Astovidatu, „demolarea cadavrelor”, Vayu, așa cum se spune în cartea Avestan „Videv-dat”, duce la moartea unei persoane Conform textului zoroastrian „Menok-i-hrat”, răul Vayu păzește sufletul decedatului împreună cu Astovidatu și alți devas sinistri ai lumii interlope Vayu apare aici înconjurat de personaje care seamănă involuntar cu o mulțime de monștri dezgustători care îl numesc pe Viy, pe care N V Gogol i-a descris atât de viu Cu toate acestea, tradiția zoroastriană a cunoscut nu numai răul, ci și bunul Vayu El așteaptă și sufletul decedatului, dar împreună cu zeii buni - dreapta Mitra, biruitorul Sra-osha, conducând pe cei drepți la sălașul ceresc Apariția a doi Vayu este rezultatul dezvoltării conceptului religios zoroastrian, bazat pe principiile dualismului etic, a opoziției dintre bine și rău Dacă „Avesta” cunoaște un singur Vayu, deși cu două ipostaze opuse, atunci în scrierile zoroastriene de mai târziu există deja două personaje cu acest nume Dar amândoi au continuat să funcționeze ca un singur Vayu Amândoi au fost plasați acolo unde a operat cândva Vayu stătea pe calea pe care sufletele morților trebuiau să o depășească - la podul care ducea la sălașul ceresc de pe muntele sacru Hara Berezaiti Vayu și textele indiene antice sunt asociate cu muntele sacru Meru La Meru, el zboară în jurul domeniului său Tradiția religioasă și epică osetiă despre calea sufletului către viața de apoi și regatul morților se întoarce la ideile antice indo-iraniene În cuvintele rituale de despărțire funerare, pronunțate în timpul ritului „Dedicația calului morților” („Bahfeldisyn”), este descrisă calea urmată de sufletul defunctului: întâlnește numeroase obstacole înainte de a ajunge pe pod și se află dincolo Fragment de imagini pe coafură Marea Bliznitsa el împărăția morților; Vayug deschide poarta acolo Așadar, acest personaj mitologic osetian își ia locul în același loc în care Vayu este plasat în textele zoroastriene Această coincidență „geografică” este o altă dovadă a originii comune a acestor imagini mitologice (corespondența lor se manifestă și în legătura etimologică directă a numelor) O astfel de concluzie ne permite să credem că astfel de idei despre calea către regatul morților au existat și în tradiția scitică, legată genetic de mitologia și religia ariană și de moștenirea culturală a oseților Cu toate acestea, în literatura antică - principala sursă a cunoștințelor noastre despre sciți - nu s-a păstrat nicio dovadă directă a ideilor sciților despre viața de apoi, deși descrieri detaliate ale obiceiurilor de înmormântare ale sciților, care găsesc numeroase analogii în practica de înmormântare și în cultul funerar al oseților, sugerează că și sciții au concepte similare despre soarta sufletului Materialele arheologice din epoca scitică vin din nou în ajutor, în primul rând monumente de artă plastică, completând datele tradiției scrise antice Să ne întoarcem, de exemplu, la binecunoscutele imagini din literatura arheologică ale luptei dintre vulturi și oameni Astfel de scene se găsesc pe obiecte din movile scitice, pe vase din înmormântările grecești, pe sarcofage din regiunea nordică a Mării Negre până în coloniile elene din sudul Italiei Așadar, în timpul săpăturilor din Tarentum a fost descoperită o serie întreagă de reliefuri pe sarcofage din secolul al IV-lea î Hr î Hr e , a cărui parcelă centrală este vulturii și lupta lor cu animalele și oamenii (pe jos sau călare) Natura non-greacă a personajelor descrise pe reliefuri este demnă de remarcat: hainele, armele și alte detalii ale acestora indică faptul că meșterii greci, Relief pe un sarcofag din Tarentum Sudul Italiei secolul al IV-lea î Hr e evident, au transmis aici tradiția „cercului de stepă” și au urmat informațiile venite din lumea scitică În special, este de remarcat coincidența compozițională completă a scenelor de pe coafa rituală din movila Bolshaya Bliznitsa de pe Taman și pe sarcofagul din Tarentum (ambele monumente datează din secolul al IV-lea î Hr ) Existența imaginilor și comploturilor „scitice” în Tarentum, departe de Scitia, nu trebuie să ne surprindă: în sudul Italiei la acea vreme, după cum relatează autorii antici, tradiția regiunilor scitice și „țara fericiților” situată în spatele lor - Hiperboreenii, era binecunoscut, unde ar fi vizitat Aristaeus În colonia greacă Metaponte, adiacentă Tarentum, a fost ridicată chiar și o statuie a lui Aristaeus, despre care se spunea că ar fi vizitat acest oraș (pentru mai multe detalii, vezi capitolul „Zborul lui Aristaeus”) Așadar, scenele realizate pe monumentele funerare arată că tradiția scitică despre regiunile îndepărtate și inaccesibile dincolo de sciți, unde trăiau vulturi feroce și alte creaturi fantastice, era direct legată de ideile despre viața de apoi Este posibil să considerăm scenele luptei cu vulturi ca o reflectare a ideii de soartă a sufletului, care întâmpină diverse obstacole în drumul către regatul morților? De fapt, panorama „geografică” a acestei căi este deja cunoscută: în spatele teritoriilor și popoarelor din viața reală se află zone de frig și întuneric, inaccesibile oamenilor Erau monștri teribili, vulturi care ajungeau la o furie extremă, „care sfâșie pe toți cei pe care îi văd” Alături de vulturi locuiau și arimaspienii Autorii antici care au transmis tradiția scitică îi descriu pe arimaspieni drept eroi cu un singur ochi; întâlnirea cu ei amenință cu pericol („nu te apropia de ei” - Eschil); au fost aşezaţi la marginea marilor munţi nordici, din care o aprigă eu l Vultur Farfurie din Phanagoria Taman secolul al III-lea î Hr e un vânt care se învârte și poate duce pe oricine Sursele afirmă în mod direct că arimaspienii locuiau în apropierea locuinței zeului vântului Poate fi comparat direct cu indo-iranianul Vayu sau Vata, mai exact, cu unul dintre cele două - întruparea „nordica” a zeității vântului Imaginea Vayugilor oseți (numele „Vayug” datează de la „Vayu” arian) ar trebui inclusă și ea în același cerc de idei și corelată cu arimaspienii sciți Atât Vayugs, cât și Arimaspienii au fost desenați ca având un singur ochi (cum îi numește Eschil, transmițând cele mai vechi informații grecești despre regiunile Zascythian, apoi Herodot și autorii antici ulterior) În tradiția osetă, Vayugs apar ca uriași monstruoși, uriași (amintim mesajul antic despre „monstri cu trupuri uriașe” care trăiesc lângă vulturi; evident, vorbim despre arimaspieni) Un motiv similar despre „gărzile cu trupuri uriașe” care păzesc accesul în țara „fericiților” poporului nordic a fost păstrat în epopeea indiană; ei îl avertizează pe Arjuna: dacă unul dintre muritori intră în această țară, tot „nu va vedea nimic”, pentru că acolo „nimic nu poate fi văzut cu ochiul uman” Textele indiene vorbesc, de asemenea, despre unicitatea gardienilor lumii celeilalte Aceste paralele ne readuc la ceea ce s-a spus pe baza arheologiei Capul unei căprioare în gura unui vultur Lemn și piele Movile funerare Pazyryk dovezi logice pentru concluzia că tradiția scitică despre regiunile nordice îndepărtate inaccesibile era direct legată de conceptul religios și mitologic al vieții de apoi Acest lucru este susținut și de un astfel de detaliu caracteristic din descriere, cum ar fi un singur ochi Complotul care se repetă în mod constant cu creaturi cu un singur ochi și invizibilitatea în „țara binecuvântaților” nu este întâmplător El intră organic în cercul ideilor străvechi despre viața de apoi, despre lumea cealaltă Aici „operează” principiul invizibilității reciproce: „cei vii nu văd morții la fel cum morții nu văd pe cei vii” Așa a scris celebrul folclorist sovietic V Ya Propp în cartea sa „Rădăcinile istorice ale unui basm” Explorând diverse materiale folclorice, el oferă propria sa interpretare a „Viy” lui Gogol: înainte de apariția lui Viy, spiritul rău este orb, nu-l vede pe Homa Brutus, Viy acționează printre spirite ca și cum ar fi în rolul unui șaman în același timp așa cum printre muritori numai șamanii „văd” morții – Locuitori ai lumii interlope Legătura directă cu tărâmul morților explică în mod evident „un singur ochi” a Vayugs În favoarea unor astfel de concluzii este evidențiată de legenda epopeei Nart despre modul în care eroii Nart îl reînvie pe uriașul Vayug: el vorbește cu ei, dar în același timp rămâne orb și nu îi vede Iată o altă coincidență în descrierea vayugilor oseți și a lui Viy: vayugs sunt uriași monstruoși, giganți, iar în manuscrisul original al poveștii lui Gogol se spune despre Viy: „un fel de imagine a creșterii gigantice umane” Analogia ar putea fi continuată, dar materialele prezentate sunt suficiente pentru a confirma relația dintre imaginile lui Viy, Vayug și Vayu Acest lucru ne permite să vorbim mai clar despre existența zeului Vey în rândul vechilor slavi, ale căror funcții, apropiate de Vayu arian, au evoluat în perioada contactelor dintre triburile slave și cele iraniene din regiunile Europei de Sud-Est Totuși, pentru tema generală a cărții noastre, un alt rezultat este mai important: se dezvăluie o conexiune genetică de noi motive, imagini, intrigi, înregistrate în tradițiile indo-iraniene, scitice și osetiene Și toate sunt incluse în „ciclul nordic” al mitologiei ariene Analogiile slave pot ajuta și la interpretarea „legendei genealogice” scitice În forma sa cea mai completă, este cunoscut în consemnarea lui Herodot, care a conturat tradiția locală scitică Legenda, în special, spune că primul bărbat a avut trei fii: Lipo-ksai, Arpoksai și Kolaksai Odată căzute din cer obiecte de aur, frații le-au văzut, dar numai cei mici au reușit să ia în stăpânire aurul; și atunci frații mai mari au fost de acord să-i dea împărăția Așadar, Kolaksay a devenit primul rege al Sciției și a fost considerat strămoșul tuturor regilor sciți Când Kolaksay și-a împărțit posesiunile în trei regate, acestea au început să depoziteze aur în principal, cel mai mare dintre ele; ca pe o relicvă sacră o prețuiau și mai ales o venerau Legenda despre originea sciților a fost analizată în detaliu de către oamenii de știință, au fost oferite diverse interpretări ale complotului său general și motive individuale, inclusiv cele despre trei frați De mult s-a stabilit că a doua parte a numelor fraților transmite cuvântul iranian „khshay”: conducător, domn, rege; dar în general sensul numelor a fost interpretat în moduri diferite Cea mai convingătoare interpretare este că aceste nume reflectă ideea a trei sfere ale cosmosului: superioară (cerească, solară), mijlocie și inferioară (terestră, subterană); fiecare dintre fraţi a acţionat astfel ca „stăpânul” unuia dintre ei Numele celui mai tânăr, Kolaksai, este etimologizat ca „Soarele (sau cerul)-rege” O astfel de interpretare, bazată pe date din studiile iraniene, poate fi confirmată de materiale slave, a căror importanță a fost subliniată de academicianul B A Rybakov în cărțile sale „Scythia lui Herodot” și „Păgânismul slavilor antici”: printre cele mai populare ruși , basmele ucrainene și bieloruse este basmul celor trei regate; unul dintre dintre ei, cel de aur merge la cel mai mic dintre cei trei frați: se naște în zori, la răsărit, iar numele lui este de obicei „solar”, asociat cu lumina, zori Remarcând diferitele corespondențe ale legendei sciților cu basmele slave (concurența fraților, victoria celor mai tineri etc ), B A Rybakov conectează acest erou al folclorului slav de est cu imaginea mitologică a scitului Kolaksai - „câștigătorul în concursul pentru deținerea relicvelor naționale de aur”, „regatele organizatoare” El se bazează pe dovezile Cronicii ruse Ipatiev sub despre Dazhbog, care este extrem de importantă pentru mitologia slavă antică: „Fiul său (Svarog) se numește Soare, se numește Dazhbog Soarele este Cezar, fiul lui Sva-rogov, ariciul este Dazhbog, fii un soț puternic ”, „De la el, oamenii au început să plătească tribut țarului” (adică, se credea că sub Dazhbog au fost înființate instituțiile puterii regale) În legendele sârbești, același personaj („Dabog”) este numit „rege pe pământ”, „puternic ca Domnul Dumnezeu în ceruri”; Bătrânii prinți ruși erau considerați descendenți ai lui Dazhbog („Povestea campaniei lui Igor”) Deci, în mitologia slavă a existat un personaj corespunzător imaginii scitului Kolaksai și numit regele-soare: „Soarele este Cezar” Această paralelă este un argument suplimentar în favoarea interpretării numelui lui Kolaksai drept „Regele Soarelui” Numele altui frate, Arpoksai, înseamnă: „Stăpânul Adâncului”; prima parte a numelui, „Arpa-”, corespunde cu „arf” osetian (cu „f” osetian obișnuit de mai târziu din „p” iranian antic): „adânc”, „adâncime” (de apă și pământ) Același cuvânt este inclus în numele Niprului: de la Dan-apr (autori greci Danapris) - „Râul adânc” „Arpa” scitică și „arf” osetian ascendent la „apra” reflectă metateza (rearanjarea) în grupuri a consoanei plus „r”, care este caracteristică unei părți a dialectelor scito-sarmate, precum și a osetiei Studiile lingvistice arată că toate numele pe care Herodot le numește în legenda despre originea sciților sunt iraniene, dar reflectă tiparele unuia dintre dialectele sciților, care este în multe privințe apropiat de limba osetă Acesta din urmă, ca și o serie de dialecte scito-sarmate, a fost caracterizat prin trecerea lui ch „ri” în „li” (astfel de exemple sunt numeroase; aceeași trăsătură explică forma numelui „Alans” și denumirea învechită, folclorică al eroilor oseti și Nart „Allon” - din vechiul „arian”, „Ariana”) Acest model arată că „Lipa-” în numele Lipoksai ar trebui să corespundă formei „Ripa” în alte dialecte scitice, mai arhaice Acest cuvânt poate fi asociat cu numele Munților Copi din tradiția greco-scitică (Ripa pentru autorii greci anteriori, Ripei pentru autorii greci de mai târziu) Acest lucru este în acord cu conceptul scitic al celor trei sfere ale cosmosului: cea superioară este cerească solar, inferior - apă sau subteran și mijloc - suprateran (numele simbolic este „Munte” ) Astfel, numele Lipoksai trebuie să însemne „Stăpânul Muntelui” Acest lucru confirmă originea scitică nu numai a ideilor despre munții Rife, ci și a numelui lor MUNTI IPEAN DIN RIGVED? Numele „Ripa”, „Munții Ripean” oamenii de știință considerați de obicei greci Chiar și acei cercetători care admit că grecii și-au făcut chiar ideea acestor munți din Scythia au crezut așa Deja în antichitate s-au oferit diverse explicații pentru numele „Ripean” ca grecesc A fost interpretat, de exemplu, ca venind din greacă cuvintele „copt” – „zbor”, „presiune”, „rafală” vântului sau comparate cu unele denumiri toponimice din Grecia însăși Savanții moderni urmează adesea una dintre aceste interpretări Dar astfel de consonanțe nu pot servi în niciun caz ca dovadă a originii grecești a numelui munților Rife, deși unii autori antici l-ar putea asocia de fapt cu cuvinte și idei grecești Așadar, „copt” în sensul de „rafală” (vânturile lui Boreas) era legat de Boreas, care ar fi locuit în apropierea munților Ripean Dar aceasta, evident, este doar o înțelegere secundară, care nu a avut nimic de-a face cu originea însuși numele munților - „Ripeysky” În mod similar, numele antic al poporului - Hyperborea, inițial neasociat cu numele lui Boreas, a fost adesea înțeles ca „oamenii care trăiesc deasupra sălașului lui Boreas” Au existat și alte interpretări ale numelui hiperboreenilor, bazate pe ideile predominante despre acest popor Așadar, unii oameni de știință antici au propus o etimologie greacă, legând acest nume cu conceptul de longevitate - „a trăi dincolo de termenul vieții umane” Să mai luăm câteva exemple Numele legendarelor femei războinice - amazoanele - a fost explicat și în moduri diferite Una dintre aceste „etimologii” – grecescul „a” (fără) + „masos” (sân) – a fost asociată cu povești conform cărora amazoanele s-au lipsit de un singur sân pentru a ușura folosirea armelor O serie de explicații bazate pe limba greacă au fost date în literatura antică numelui de „sciți” Ideile sciților despre structura cu trei membri organizată vertical a cosmosului sunt luate în considerare în detaliu în lucrările celebrului scitolog sovietic D S Raevsky Autorii profită de această ocazie pentru a-și exprima profunda recunoștință față de D S Raevsky pentru consultările valoroase privind utilizarea materialelor scitice Multe alte nume tribale ale lumii scitice au fost interpretate într-un mod similar, de exemplu, „Saki”; conform uneia dintre explicațiile găsite în literatura antică, acest nume este asociat cu grecescul „sakos” – „scut” Saka purtau și foloseau scuturi în război (grecii îi cunoșteau bine pe războinicii Saka), dar numele etnic Saka, desigur, nu este de origine greacă, ci de origine iraniană și nu are nimic de-a face cu cuvântul „scut” În același mod, însuși faptul că grecii s-au gândit la numele „Ripa” – „Munții Ripean” nu dovedește încă originea sa greacă Caracteristic este faptul că a fost atestat pentru prima dată doar în scrierile acelor autori antici care aveau deja informații reale despre Sciția și regiunile zascite Deci, deja la sfârșitul secolului al VII-lea î Hr e poetul Alkman cunoștea comploturile epopeei scitice în sine, știa și despre existența Issedonilor; în „Arimaspeia” de Aristaeus s-au pomenit Issedonii, legendarii arimaspieni și vulturi, fabuloasa peșteră a Vântului de Nord din apropierea munților Rife etc ; Hecateu pe harta sa așezat în fața munților Ripe nu numai Issedonii, ci și arimaspienii; Eschil și Sofocle știau despre munții Copii, iar în tragediile lor s-au reflectat diverse imagini ale folclorului scitic; Eschil îi introduce pe arimaspieni și vulturi în lucrările sale, plasează alături de ei furcile și gorgonele „scitice”; Sofocle cunoștea legendele despre peștera lui Boreas; logograful Damast avea informații despre Issedone, povești despre arimaspieni, munții Ripei înzăpeziți și Marea Nordului în spatele lor Cu toate acestea, indiferent de originea numelui „Ripean”, „Rip”, însăși ideea marilor munți nordici a existat în tradiția scitică locală și mult mai devreme - în generalul arian Aceste idei, după cum am văzut, sunt reflectate în literatura religioasă și epică a Iranului și Indiei antice În Iran, sunt înregistrate deja în primele părți ale Avesta, în India sunt atestate pe scară largă în compoziții epice Cu siguranță existau printre indo-arieni deja în momentul sosirii lor în India Avem toate motivele să credem că ideile despre marii munți nordici se reflectă și în cel mai vechi monument scris al indienilor antici - Rigveda Adevărat, imnurile ei sunt extrem de greu de înțeles și sunt adesea interpretate diferit de comentatorii antici și de savanții moderni Printre acele texte din Rigveda, în care, evident, se găsește o reflectare a celor mai vechi legende despre marii munți ai mitologiei ariene, un fragment dintr-un imn în onoarea lui Agni, una dintre principalele zeități ale Rigvedei (al V-lea) imnul cărții a III-a) prezintă un interes deosebit Agni, zeul focului, care oferă jertfe și libații zeilor, „protectorul somei”, este glorificat în imn ca întunericul iluminator, un bun cântăreț, patronul casei, este echivalat cu Mitra și Varuna, i se spune „Mitra pâraielor și munților” Apoi citim: „El (Agni) păzește vârful dorit al Ripa, locul Păsării; el, vesel, păzește poteca Soarelui; el, Agni, îl păzește în centru (literal „pe buric”) pe Cel cu șapte capete; el, excelent, păzește bucuria zeilor Acest pasaj este unul dintre textele obscure și prost înțelese ale Rig Veda Traducerile sale sunt diferite, interpretările sunt contradictorii, dar sensul pasajului poate fi dezvăluit destul de clar în legătură cu ideile indo-iraniene despre munții sacri Cuvântul „ripa” (sau „rip”) menționat în prima linie este de obicei tradus de oamenii de știință din Rigveda ca „pământ” Dar chiar și cu o astfel de interpretare, această strofă ar trebui să vorbească evident despre un munte, un vârf de munte („vârful pământului”) Textul a păstrat o indicație a următoarelor trăsături distinctive: există păsări, sau, mai exact, o anumită pasăre deosebită; acolo se află calea mișcării soarelui - Surya; acolo „buricul” este centrul lumii, unde „cele șapte capete”; acolo este locul de distracție, sau de distracție, al zeilor Fiecare dintre aceste detalii poate fi comparat atât cu informațiile tradiției indiene ulterioare, cât și cu datele Avesta În primul rând, se atrage atenția asupra mesajului despre calea mișcării soarelui, care găsește analogii directe în ideea indo-iraniană a mișcării soarelui în jurul munților sacri; conform „Avestei”, ei sunt în mod constant ocoliți de soare „de-a lungul căii create de Ahuramazda”; În epopeea indiană, se spune că soarele-Surya nu părăsește niciodată muntele mitic, „se rotește liber de-a lungul acestui drum”, care a fost așezat în timpul creării lumii Se poate presupune că textul analizat vorbește și despre aceeași „cale a Surya” destinată de zei în jurul „vârfului” muntelui, adică Rig Veda reflectă în mod evident prototipul ideilor Mahabharata și scrierile indiene ulterioare Mesajul imnului Rigveda despre „locul de divertisment al zeilor” se pare că corespunde tradiției sălașului vesel al zeilor, situat pe munții Meru și Khara Berezaiti, în ulterioară indian și, independent de acesta, zoroastrian iranian traditii Indienii și iranienii antici considerau acești munți sacri ca fiind stâlpul pământului, baza universului „Avesta” a păstrat ideea că atunci când lumea a fost creată, Hara Înaltă a fost primul care a fost creat Informații similare despre Meru se găsesc în Mahabharata și Purana Atât scrierile hinduse, cât și cele budiste se referă la Meru drept „centrul pământului” Același „centru al lumii” se înțelege, aparent, și în textul analizat al „Rigvedei”, unde munții mitici (sau „vârful pământului”) sunt numiți „buricul” Este interesant că Meru este considerat și centrul a șapte continente (sau „insule” - „dvip”), care se presupune că sunt subdivizate întreaga lume existentă cade Uneori, lanțurile Meru sunt descrise ca având șapte vârfuri, sau „șapte noduri”, munți mari Această tradiție este reflectată în multe Purana și ulterior transmisă la Biruni Este greu de spus dacă astfel de reprezentări sunt direct legate de mesajul Rigvedei: „în centru (pe „buric”) zeul Agni îl păzește pe Cel cu șapte capete”, dar se poate presupune că, în acest caz, de asemenea, informațiile ulterioare ale tradiției indiene datează din vechile legende reflectate în imnurile „Rigveda” Și, în sfârșit, ultimul motiv - păsările trăiesc pe „vârful” Pe vârfurile Khara Berezaiti și Meru, păsările locuiesc în mod constant; acest lucru este subliniat în mod special în sursele indiene și iraniene „Muntele Sacru strălucea cu stoluri de păsări minunate”, spune Mahabharata despre Meru Când, conform legendei, zeii au început să agita oceanul și să ridice cele mai bune dintre vârfurile Meru - Mandara, apoi au zburat stoluri uriașe de păsări (apropo, autorii antici au spus și despre Munții Copi că existau " nori infiniti" de păsări acolo) Mențiunea păsărilor de pe muntele sacru nu este doar un detaliu al unei descrieri colorate: acest motiv se află în cele mai vechi texte Iranul și India fac parte integrantă din mitul indo-iranian despre răpirea de către o pasăre din marii munți a plantei sacre soma (haoma) Acest mit (va fi discutat mai detaliat mai jos) este, de asemenea, o altă dovadă directă a originii ariene comune a ciclului mitic al munților nordici În textul citat al Rigvedei, pasărea de pe vârful Ripa este numită cuvântul prin care multe imnuri ale acestui monument definesc pasărea care a furat soma Toate detaliile enumerate în pasajul luat în considerare al Rig Veda sunt direct legate de „activitatea” zeului Agni Conform tradiției epice, Agni este unul dintre zeii care locuiesc în țara din nordul îndepărtat, unde se află Meru Mahabharata povestește despre această țară: Aici asura Agni strălucește constant, devorând apele; Cine aici va bea amrita Lui i se va dezvălui scăderea și creșterea Soma Aici soarele cu părul auriu răsare o jumătate de an Acest text, după cum a subliniat pe bună dreptate B L Smirnov, un cercetător important al Mahabharata și traducătorul acestuia, reflectă o tradiție foarte veche Acest lucru este evidențiat și de desemnarea arhaică pentru „Mahabharata” a zeului Agni ca „asura” - așa își spuneau indienii antici marii lor zei în perioada „Rigveda” Vechiul nume arian al zeilor „Asura” (iranian „Ahura”) deja în perioada vedă capătă treptat un alt sens, denotă spirite inferioare, antagoniste ai zeilor, mai târziu - demoni Savanții moderni, care traduc cuvântul „rip” ca pământ, „acceptă interpretarea comentatorilor indieni de mai târziu ai Rig Veda” Cu toate acestea, până în momentul în care au fost scrise comentariile, sensul real al cuvântului „răpire” a fost aparent pierdut Ea în sine nu a fost folosită de mult timp și se găsește doar în Rigveda, în timp ce textele acestui monument nu oferă temeiuri bune pentru a traduce „rip” ca pământ Între timp, în loc de „vârful pământului” ar fi destul de logic să se traducă – precum „vârful Harei” avestan și epopeea indiană „vârful lui Meru” – „vârful Ripa” Deoarece ideile vechilor iranieni, sciți și indieni despre marii munți sacri datează de la o singură tradiție panariană, se poate presupune că numele „Rips”, „munti Ripeyskie” înregistrat în literatura antică, este legat de origine cu numele „Rip” prezentat în textul „Rig Veda”, deoarece reflectă aceeași tradiție străveche Este posibil, totuși, ca în Rigveda acest cuvânt să aibă și un substantiv comun - „munte” Deci, probabil, a fost în lumea scitică Apoi, numele munților din epopeea scitică („Rip”, „Munții Ripeysky”) a revenit la „rip”, „ripa” - „munte” în general Este de remarcat faptul că cuvântul „rep” în sensul „munte” se găsește în limba Khanty - unul dintre popoarele din ramura ugrică a familiei de limbi finno-ugrice În limbile acestui grup, oamenii de știință au remarcat numeroase împrumuturi din limbile indo-iraniene; a existat și un efect opus Asemenea fapte sunt rezultatul contactelor de secole ale triburilor indo-iraniene cu cele finno-ugrice, legături care au continuat până în epoca scitică Formarea triburilor ugrice a avut loc pe teritoriul dintre Volga și Trans-Urali, aproximativ în aceeași zonă în care au trăit argippeenii și isedonii în vremea sciților Aceste triburi, pe care tradiția scită le asociază cu regiunile din apropierea „Munților Ripean”, aveau idei, asemănătoare celor scitice, despre munții legendari Astfel, există suficiente temeiuri pentru a crede că numele munților Rife a fost împrumutat de eleni din lumea scitică și că cuvântul aceleiași rădăcini este atestat în Rigveda ca desemnare a miticii munți sacri Dar chiar și indiferent de cuvântul vedic „rip”, textul Rigvedei analizat mai sus oferă o nouă confirmare importantă pentru concluzia despre baza generală ariană a ideilor despre marii munți nordici W H! FEETING RISHI Informațiile despre fenomenele „polare” sunt indisolubil legate de această gamă de idei Astfel, putem spune cu siguranță că complotul „Arctic” a făcut și parte din „ciclul nordic” general, familiar triburilor ariene deja în perioada generală ariană O astfel de concluzie este, de asemenea, un răspuns la întrebarea care a fost pusă chiar de la începutul lucrării: „detaliile arctice” ale literaturii vechi indiene sunt fictive, nu sunt ele o fantezie? Acum putem spune cu încredere: nu, nu sunt Acesta este rezultatul unei tradiții lungi și puternice, care reflectă cunoștințele strămoșilor îndepărtați ai indienilor despre regiunile polare nordice Dar de unde au luat întregul complex al acestor informații? Poate că teoria lui Tilak potrivit căreia strămoșii popoarelor ariene au trăit cândva în Arctica este cu adevărat adevărată? O analiză a tradiției sciților arată că datele sale privind regiunile „polare” nu vorbesc în niciun caz despre prezența sciților în regiunile arctice Dimpotrivă, sciții și-au imaginat clar că regiunile „polare” erau situate la nord de Sciția și teritoriile vecinilor lor Idei similare despre regiunile nordice îndepărtate au existat și în epopeea Indiei și Iranului antic: autorii de legende au plasat regiunile nordice mult dincolo de granițele propriilor țări și le-au considerat inaccesibile Stabilirea originii ariane a ciclului „polar” permite ca acest detaliu important (depărtarea și inaccesibilitatea regiunilor nordice) să fie, de asemenea, considerat parte integrantă a celei mai vechi idei ariene a țărilor din nord Prin urmare, despre toți arienii, se poate spune ceea ce s-a spus anterior despre sciți: pentru a ști despre regiunile polare și fenomenele arctice, nu era necesar să trăim în aceste regiuni Astfel, însuși conținutul ciclului epic „polar” al sciților, indienilor antici și iranienilor mărturisește împotriva teoriei patriei arctice a arienilor Este infirmată și de materialele științelor moderne - lingvistică, arheologie, istorie Datele lingvisticii comparate fac posibilă judecarea modului în care strămoșii diferitelor popoare indo-europene (inclusiv indo-iranieni) au trăit în epoca locuirii lor comune La acea vreme, triburile indo-europene aveau deja o societate foarte dezvoltată social și economic Aveau o tradiție îndelungată în agricultură, foloseau vehicule pe roți, fabricau unele unelte și arme din metale Materialele arheologice arată că triburile care au atins un asemenea nivel de dezvoltare nu ar fi putut trăi în regiunile polare și regiunile adiacente, unde epoca metalului a început mult mai târziu decât chiar Apsara zburătoare Arta himalayană secolele XI-XII vremea în care triburile indo-iraniene ajunseseră deja în Asia de Vest și India Dar cum au obținut arienii informații specifice despre țările nordice îndepărtate și despre fenomenele arctice? Să vedem în primul rând cum poveștile epice ale indo-iranienilor înșiși creează „contacte” cu Nordul S-au păstrat multe legende care povestesc despre drumul către țările mitice din nord, care păreau inaccesibile atât pentru vechii indieni, cât și pentru vechii iranieni Și dacă cineva a reușit să ajungă acolo, atunci a ajuns acolo doar, după cum spun legendele, într-un mod special, miraculos Acești „norocoși” s-au dovedit de obicei nu a fi regi și războinici, ci oameni sfinți, preoți care posedau mistere magice, duhovnici renumiți, înțelepți foarte venerati Mahabharata vorbește despre astfel de „călătorii” de mai multe ori Înțeleptul pustnic Galava s-a hotărât să plece în ținuturi îndepărtate și, aflând despre intenția lui, i s-a arătat pasărea sacră Garuda și i-a spus: „Vom merge cu tine, venerabile, te voi duce unde vrei, măcar la acel capăt al pământului, să mergem, Galava, imediat Garuda a povestit despre multe țări minunate, iar Galava a ars de o dorință pasională de a vizita țara din nordul îndepărtat, unde muntele sacru Meru strălucește și soarele, luna și stelele se învârt în jurul lui, unde trăiesc doar cei fericiți, pentru o persoană pământească , dacă pătrunde acolo, piere „Și nimeni altcineva nu a mai trecut pe aici până acum urcă-te pe mine, născut de două ori urcă”, a spus Garuda Și Galava s-a urcat pe pasărea sacră, a zburat, admirând tot ce vedea din înălțimea cerului „O, zbor! exclamă Galava - Văd că pe drum copacii care stau în față par să se străduiască spre, pământul împreună cu mările, pădurile, pădurile de pini, munții, parcă măturați de un vârtej al aripilor tale văd diverși pești, monștri , naga (șerpi) și fețele oamenilor ” Multe legende antice au fost spuse de venerabilul înțelept Bhishma regelui Yudhishthira Unul dintre ei, în timp ce Rishi Narada a călătorit pe Insula Albă, unde în mijlocul Oceanului de Nord trăiau oameni „fericiți” devotați lui Dumnezeu Marele zeu Narayana, Vishnu, i-a dat lui Narada o putere specială pentru fidelitate „Apărându-i lui Narada, i-a spus cuvântul: „Du-te, Narada, nu zăbovi” Narada, după ce a primit darul dorit, s-a grăbit, puternic combătundu-se în Narayana, a făcut o șoaptă excelentă a unei rugăciuni Și s-a ridicat, apoi „a coborât din cer în Marea Laptelui care se răspândește, recipientul amriței, s-a închinat stăpânului zeilor și s-a dus din nou la locuința lui” Și iată o altă poveste spusă de Bhishma Fiul legendarului înțelept Vyasa, înțelept și priceput în yoga, Shuka s-a impus în dorința de a atinge „sălașul etern, unde suferința este nesemnificativă, unde norocul este mare” S-a dus pe creasta abundentului Kailash, acest excelent muni, și a început să „exercițieze exerciții de yoga ” „Devenind un mare stăpân al yoga, a urcat în aer” Decolând de pe creasta Kailash, s-a ridicat în cer; Devenit umblător pe cer, sfântul s-a mișcat încrezător ca vântul; Un excelent brahmana, cu măreție asemănătoare fiului Vinatei (Garuda), Toate ființele au văzut, urcând cu viteza vântului sau a gândirii Gândul pătrunzând în mod clar în toate cele trei lumi, A plecat într-o călătorie lungă, strălucind ca focul și ca soarele Atunci marele om drept, mergând în tăcere prin ceruri, s-a dus la creatorul luminii, Soarele: Exclamații exultante păreau să umple spațiul de pretutindeni, Privind zborul lui rapid, apsarele șirului Muntele Meru, strălucind de aur, a apărut pe latura nordică Când Shuka s-a apropiat de ea Bhishma spune în continuare, vârfurile munților s-au împărțit în două, pentru a nu bloca calea rătăcitorului ceresc Și printre cerești s-a ridicat un mare zgomot pe cer, au exclamat Gandharva, rishii, cei care se aflau pe stânci, Văzându-l pe Shuka plutind între munții răsunători „Așa cum ai cerut”, îi spune Bhishma regelui Yudhishthira, „Ți-am spus în detaliu; Odinioară, divinul Rishi Narada, O Raja, mi-a spus și el în conversații pe marele yoghin Vyasa, din cuvânt în cuvânt, această poveste pură Dar acesta nu este sfârșitul poveștii lui Bhishma despre marele înțelept yoghin Shuka Vyasa și-a trimis fiul la regele Janaka pentru a-l întreba despre semnificația datoriei sfinte Shuka a pornit într-o călătorie lungă, „mergând pe pământ pe jos, capabil să fie transportat prin aer” El a depășit râuri și lacuri puternice, și-a făcut drum prin munți și a ajuns la Meru, „a văzut diferite țări și acel mare muni a venit în țara Aryavarta Și-a încheiat călătoria, rătăcind pe cer ca o pasăre ” OLET ARISTEA Din păcate, epopeea scitică în sine nu a ajuns până la noi, iar cunoștințele noastre despre cultura spirituală scitică se bazează în principal pe informații împrăștiate de la autori antici Dar chiar și în aceste descrieri „străine” există un episod excepțional de curios despre „zborul” către țara dincolo de marii munți nordici ai grecului Aristeas, autorul poem epic „Arimaspaya” Savanții moderni au doar fragmente separate din această lucrare Dar a fost folosit pe scară largă de diverși scriitori antici din secolele VI-V î Hr e , care ne permite să prezentăm în termeni generali conținutul poemului aristian A povestit despre călătoria autorului său prin regiunile lumii scitice până în țara Issedonilor și despre drumul său înapoi Poemul conținea descrieri ale obiceiurilor diferitelor popoare, aspectul și modul lor de viață, motive individuale ale legendelor epice ale sciților și ale vecinilor lor, povești despre diferite creaturi fantastice care ar fi trăit dincolo de țara Issedonilor, departe în nord Tradiția a păstrat informații destul de reale despre Aristea S-a născut și a trăit în Proconnese, pe o insulă din Marea Marmara, era fiul unuia dintre cetățenii nobili ai acestei colonii grecești Aristaeus a fost un admirator fidel al lui Apollo, inițiat în misterele cultului său Apollo (Phoebus) - zeul înțelepciunii și al raiului a luminii era foarte popular în Grecia însăși și în coloniile grecești din sudul Italiei până în regiunea de nord-est a Mării Negre Sanctuarele lui Apollo de pe insula Delos și din Delphi s-au bucurat de o reverență deosebită în întreaga lume elenă Pythia, preoteasa delfică, și-a câștigat o largă faimă, la care s-au adresat pentru predicții în rezolvarea unor probleme publice și private importante Ea a profețit viitorul punându-se într-o stare de extaz, inhalând vapori îmbătători și luând droguri din frunzele de dafin Legenda despre hiperboreeni și darurile lor, pe care se presupune că le-au trimis la principalele sanctuare ale acestui zeu, era legată de cultul lui Apollo Ideea că țara hiperboreenilor era departe la nord de Scitia a apărut în lumea greacă chiar înainte de vremea lui Aristeas Când a apărut poemul său, a devenit cunoscut pe scară largă printre admiratorii lui Apollo și a devenit o nouă sursă bogată de legende despre hiperboreeni Dar și mai târziu, tradiția de cult grecesc despre acest popor a continuat să fie completată cu noi informații venite din lumea scitică în secolele VI-IV inainte de n e Deja mai devreme, când a trăit Aristaeus, ideile despre hiperboreenii zasciți erau cunoscute în mod evident în Prokonnes, care se afla pe ruta maritimă din Grecia până în regiunea nordică a Mării Negre Probabil că legendele despre acest popor misterios l-au purtat pe Aristaeus într-o călătorie dificilă în țările din nord „Stăpânit de Phoebus”, după cum spune Herodot, a mers în Scythia, apoi a ajuns la Issedones În tradiția antică, se menționează că Aristaeus ar fi ajuns în țara inaccesibilă a hiperboreenilor Despre Aristea s-au spus multe povești ciudate și minunate în lumea antică Unele dintre ele sunt transmise și de Herodot: odată ce Aristaeus a intrat în atelierul de plin și a murit acolo; proprietarul plinului, văzând trupul neînsuflețit al lui Aristeas, și-a informat rudele despre moartea lui, iar când au venit să-l îngroape pe defunct cu onoruri, „nu l-au găsit pe Aristeas nici mort, nici viu” În același timp, Herodot se referă la mărturia unuia dintre cetățenii din Cyzicus (un oraș și o insulă lângă Proconnese), care a asigurat că l-a văzut pe Aristaeus și a vorbit cu el într-un moment în care se credea în Proconnese că Aristaeus a murit Într-o tradiție ulterioară, s-a păstrat un mesaj conform căruia Aristaeus, din propria sa voință, ar putea să-și separe sufletul de corp și apoi să-l revoce Pliniu știa multe povești despre felul în care sufletul lui Aristaeus „a zburat” din gura lui sub forma unui corb O legendă similară îi era deja cunoscută lui Herodot: Aristaeus a apărut în Metapont (o colonie greacă din sudul Italiei), „a poruncit să construiască un altar în cinstea lui Apollo și să pună lângă el o statuie cu numele Aristea” Herodot transmite, de asemenea, povestea metapontienilor despre cum mai devreme Aristaeus, după Apollo, ar fi luat forma unui corb Omul pasăre Detalii despre costumul de șaman siberian Aristaeus a ajuns în Metapont, potrivit unui gramatician grec din secolul al III-lea î Hr n e Athenaeus (care a urmat o sursă mai veche aici), presupus de la hiperboreeni Și iată cum este descrisă „zborul” lui Aristeu către hiperboreeni de către filozoful stoic Maxim din Tir (secolul al II-lea d Hr ): „El (Aristeu) a povestit cum sufletul său și-a părăsit trupul și, plutind pe cer, a traversat țări, și grecești, și străine, toate insulele, râurile, munții; că limita călătoriei lui era țara hiperboreenilor În acest fel, el a dobândit cunoștințe abundente despre toate obiceiurile despre diverse peisaje și clime, despre mareele mării și inundațiile râurilor " Aceeași Maxim din Tir relata despre Aristeas: „Era un bărbat din Prokonnes, al cărui trup zăcea în viață, deși cu semne de viață abia sesizabile, într-o stare foarte aproape de moarte, în timp ce sufletul său ieșea din Vel și rătăcea prin cer ca o pasăre, cercetând totul dedesubt - pământul, marea, râurile, orașele, popoarele apoi sufletul, întorcându-se, și-a reînviat trupul și a povestit despre diverse lucruri pe care sufletul le-a văzut și auzit în diferite locuri Aceste legende neobișnuite despre Aristeas, cu sufletul său zburând ca o pasăre, au fost deosebit de renumite printre adepții cultului lui Apollo, în special printre pitagoreeni Poveștile despre Aristeas au fost introduse în cercul de idei despre călătoria sufletului și starea de transă Printre savanții moderni nu există unanimitate în interpretarea legendelor despre Aristeas: unii cred că în „Arimaspey” alături de idei specifice despre Scythia se reflectă și „călătoriile” sufletului în stare de transă, idei împrumutate din șaman culte, care, potrivit acestor oameni de știință, erau comune în lumea scitică; alți cercetători cred că Aristaeus a făcut o adevărată călătorie în Scythia și nu numai la Issedoni, iar poveștile despre „rătăcirile” sufletului său au apărut mult mai târziu în mediul grec însuși și au fost apoi legate de învățăturile pitagoreenilor Cu toate acestea, ambele puncte de vedere pot fi reconciliate Aceste surse nu dau motive de îndoială că autorul „Ari-maspeia” a vizitat Scitia și a ajuns în țara Issedonilor În același timp, elemente „șamanice” din tradiția despre Aristea au existat cu siguranță chiar înainte și independent de influența școlii pitagoreice asupra ei, așa cum demonstrează clar, de exemplu, relatările lui Herodot despre Aristea De asemenea, era la curent cu legendele despre un anume Abaris – „Hiperborea” Aceste legende au fost păstrate mai detaliat de scriitorii antici de mai târziu: „Scythian Abaris a sosit din țara hiperboreenilor foarte experimentat în slujba preoțească Pe săgeata lui Apollo hiperborean care i-a fost prezentată, a traversat râuri, mări și locuri impracticabile, parcă ar călători cu aerul În timpul călătoriilor sale, după cum se spune, el a făcut purificări și a expulzat ciumă și ciumă a făcut predicții sigure despre cutremure a calmat vânturile furtunoase și a calmat tulburările fluviale și maritime Desigur, în astfel de legende sunt vizibile trăsăturile procesării ulterioare grecești (în special, pitagoreice) a complotului antic, care, totuși, a fost influențată de ideile religioase ale lumii scitice În orice caz, cea mai veche tradiție despre Aristea, indiferent de edițiile ulterioare, ne permite să evidențiem câteva trăsături „șamanice” în ea: „călătoria” sufletului în afară de corpul neînsuflețit, „reîncarnarea” într-o pasăre (cioară) ), povești despre țări și popoare îndepărtate, presupus vizitate de suflet sau văzute de acesta în timpul „zborului” – și toate într-o stare de entuziasm deosebit de cult, obsesie Desigur, nu se poate nega faptul că în religia greacă, în special în cultul lui Apollo, existau unele trăsături apropiate de cercul şamanic, dar „trăsăturile şamanice” din poveştile greceşti despre Aristeas nu erau o reflectare a religiei și vederi mitologice ale grecilor înșiși Ca multe alte povestiri epice și motive mitologice împrumutate de greci din lumea scitică, „șamanismul lui Aristeas” era direct legat de ideile religioase ale sciților și ale vecinilor lor din nord, mai ales dacă se ține cont de tradiția șederii lui Aristeu în Sciţia şi în regiuni îndepărtate dincolo de sciţi – printre isedoni „Vizita” de către Aristaeus la hiperboreeni, care „trăiau” în spatele munților inaccesibili din nord, poate fi interpretată ca un „zbor” șamanic, ca imagini halucinatorii ale șamanului, la care recurge în timpul ritualului (acțiuni rituale efectuate de șaman) în extaz) Șamanismul ca formă specifică de religie a fost în mod special răspândit în rândul popoarelor din Siberia, Asia de Nord și nordul Europei de Est Religiile indianului antic și Popoarele iraniene (inclusiv sciții) aparțin în general unui tip diferit Adevărat, în reprezentările mitice și epice ale sciților, există multe în comun cu imaginile mitologice ale popoarelor din Nord Mai mult, unii cercetători moderni (de exemplu, omul de știință german K Meili), pe baza datelor literaturii antice despre Scitia, identifică elemente ale șamanismului nordic în practica religioasă a sciților înșiși De asemenea, K Meili a subliniat în mod deosebit asemănarea „șamanismului scitic” cu credințele religioase ale popoarelor finno-ugrice din Urali și Trans-Urali Pe baza unor astfel de materiale, care vorbesc despre apropierea unui număr de idei religioase ale triburilor de stepă și populația din regiunile mai nordice din epoca scitică, s-ar putea crede că abia în această perioadă triburile din Scitia au împrumutat trăsături ale şamanismului de la vecinii lor din nord Dar o altă concluzie este destul de acceptabilă: stratul șamanic exista deja în religia strămoșilor sciților și, deoarece elementele șamanismului pot fi urmărite în cele mai vechi scrieri religioase din India și Iran, apariția lor poate fi atribuită și generalului epoca ariană Această presupunere este susținută de analiza datelor care mărturisesc legăturile vechilor arieni cu triburile nordice ale zonei forestiere - cu strămoșii popoarelor din grupul de limbi finno-ugrice RII SI FINNO-UGRI Acest grup de popoare include în prezent saami, finlandezi, estonieni, carelieni, mordovieni, mari, udmurți, komi, mansi, khanty, maghiari și altele Strămoșii lor au trăit în regiunile forestiere din nord-estul Europei și din Urali (sunt cunoscut în cronicile ruse sub denumirile chud, întreg, merya, muroma, yugra etc ) Dintre limbile finno-ugrice moderne, doar maghiara este vorbită departe de aceste teritorii; dar a fost adusă în Europa Centrală în secolul al IX-lea î Hr e deja după înaintarea din regiunile Uralilor și regiunea Volga a triburilor, care în cronicile rusești sunt numite ugrieni Printre alte limbi finno-ugrice, maghiara este cea mai apropiată de limbile popoarelor din Trans-Urali - Khanty și Mansi Maghiară, Mansi și Khanty alcătuiesc ramura „ugrică” a limbilor finno-ugrice, în timp ce restul aparțin „finlandei” ramuri Zona de formare a triburilor finno-ugrice a inclus, conform oamenilor de știință, regiunile forestiere din regiunile Volga și Kama până la Urali și avansarea triburilor finlandeze de vest (strămoșii finlandezi, estonieni, carelieni) la vestul aparține unei perioade ulterioare Prin originea lor, limbile finno-ugrice nu sunt înrudite cu limbile ariene, care aparțin unei familii de limbi complet diferite - indo-europeană Prin urmare, numeroase convergențe lexicale dintre limbile finno-ugrică și indo-iraniană nu mărturisesc relația lor genetică, ci contacte profunde, diverse și de lungă durată între triburile finno-ugrice și ariene Aceste legături s-au realizat în epoca panariană, iar apoi, după împărțirea arienilor în ramuri „indiene” și „iraniene”, au avut loc contacte în principal între triburile de limbă finno-ugrică și iraniană Gama de cuvinte împrumutate de limbile finno-ugrice din indo-iraniană este foarte diversă Aceasta include numere (de exemplu, „o sută” - finlandeză „sata”, estonă „grădină”, mordoviană „grădină”, Mansi „sat”, etc , comparați: iraniană „sata”, Ind „shata” ); termeni de rudenie („sora” - mordovian „sazor”, udmurt, „suzer”, etc , comparați: Ind „svasar”); nume de animale sălbatice („lupul” - Mordov „Vergas”, comparați: Ind „vrikas”) etc Cuvintele și termenii care țin de economie sunt deosebit de caracteristici, numele de unelte, animale domestice, plante cultivate, animale și forță de muncă agricolă, metale (de exemplu, „frânghie” - Mansi „rasn”, comparați: Ind „rashana”, persană, „rasan”; „casă”, „locuință” - Komi „gort”, Udmurt, „gurt”, Khant , „kort”, comparați: „grda” iranian; „aur” - Udmurt și Komi „zarni”, Khanty și Mansi „buruieni”, etc , comparați: „zaranya” iranian, oseții moderni, „zerin”; în limbile iraniene, numele de argint, fier, unele obiecte metalice, arme și unelte în limbile ugrică și finlandeză au fost găsite echivalente) Cuvântul pentru „bob” în finlandeză și estonă este împrumutat din limbile indo-iraniene, unde (java) însemna „bob”, „orz”; Mari „shozh”, mordovenii „străin” și „shuzh” găsesc corespondențe în limbile iraniene moderne din Pamir: „străin”, etc - în ambele limbi, cuvântul înseamnă „orz”, „grau”, „zhito” Numeroase corespondențe în domeniul terminologiei pastorale; din limbile indo-iraniene, cuvintele care există în diferite limbi finno-ugrice sunt împrumutate pentru a desemna o vacă, junincă, capră, oaie, miel, piele de oaie, lapte și o serie de altele (de exemplu, „ uger” - Mari „vodar”, Mordov „cadou”, „lovitură” finlandeză și estonă, comparați: ind „udkhar” sau „lovitură”, „lână” - Komi „vurun”, comparați: „varna” iraniană Ind „urna”) Astfel de corespondențe indică, de regulă, influența triburilor de stepă mai dezvoltate din punct de vedere economic asupra populației regiunilor forestiere de nord Indicative sunt, de asemenea, exemple de împrumuturi de către finno-ugrici din limbile indo-iraniene de termeni legați de creșterea cailor („armasar” - fin „varsa”, estonă „vare”, comparați: oseții, „vyrs”, vechi Iranul şi ind „vrsha”, „vrish”; „căpăstru” „lesă” - Komi „casă”, comparați: ind „doamnă”, etc ) Popoarele finno-ugrice au cunoscut calul domestic, se pare ca urmare a legăturilor cu populația din sudul stepei Contactele pe termen lung cu triburile de creștere a cailor de stepă s-au reflectat în limbajul, ideile epice și religioase ale triburilor din pădure, inclusiv ale ugricilor, care au trăit în taiga timp de multe secole Potrivit surselor medievale, se știe că la acea vreme triburile ugrice trăiau și în regiunile de la vest de Uralii de Nord Formarea acestor triburi, aparent, a avut loc în mare măsură în regiunile mai sudice, în apropierea graniței stepei În limbile ugrice, inclusiv în limba maghiară, există termeni de creștere a cailor de aceeași origine (printre aceștia se numără și cei care datează din sursa iraniană, de exemplu, numele biciului de cal este maghiară „Ostor”, „Astar” , Khant și Mansi „Oshter”, „Ashtr”, comparați: „ashtra” iranian, „ashtar”) Judecând după materialele culese de etnografi în secolul al XVIII-lea și începutul secolului al XX-lea, credințele religioase și mitologia trans-uralelor ugriene reflectau rămășițele vechiului cult al calului În cântecele epice ale lui Khanty se povestesc călăreți-eroi, ale căror detașamente ridică nori uriași de praf În legendele lui Mansi, zeul - proprietarul pământului și patronul oamenilor Mir-susne-khum - este reprezentat ca un călăreț care înconjoară lumea pe un cal înaripat alb (unii oameni de știință leagă direct formarea imaginii lui Mir-susne-khum cu zeul iranian Mitra; este de asemenea semnificativ faptul că în mitologia altor popoare finno-ugrice, acest personaj al legendelor Mansi și Khanty nu are paralele directe) Principalul animal de sacrificiu al ugrienilor din Trans-Urali a fost o căprioară, dar calul era considerat cea mai venerată victimă Dacă un credincios s-a întâmplat să vadă un cal alb, atunci, potrivit etnografilor, ar putea să-și vândă toată proprietatea pentru a o dobândi pentru sacrificiu Măcelul unui cal, ca sacrificiu cel mai dezirabil și mai valoros, era caracteristic practicii religioase antice a triburilor ariene; s-a acordat o preferință deosebită cailor albi Acestea sunt doar câteva, dar foarte revelatoare exemple ale legăturilor străvechi dintre triburile finno-ugrice și ariene Ecouri ale contactelor dintre ei pot fi urmărite și în tradiția Indiei antice și Iranului, datând dintr-o perioadă mult mai ulterioară, când triburile și popoarele acestor țări creaseră deja marile stări ale antichității și nivelul culturii lor spirituale , sistemul social și relațiile politice erau foarte diferite de cele în care erau apărut în epoca ariană și paniraniană, epoca posibilelor legături între strămoșii arienilor indieni și triburile persane din Iran cu strămoșii finno-ului modern popoare ugrice o sută AR MARI PUTERI ȘI DUMNEZEU AL OAMENILOR TAIGA Circumstanțele dramatice și misterioase au precedat urcarea pe tron a lui Darius I, regele statului ahemenid, creat la mijlocul secolului al VI-lea î Hr e Triburi persane din sud-vestul Iranului Sub vla Multe țări din Orientul Apropiat și Mijlociu, de la Egipt și țărmurile Mării Egee până în Asia Centrală și valea Indusului În î Hr e în războiul cu nomazii din Asia Centrală, a murit fondatorul statului, Cirus cel Mare Cel mai mare dintre cei doi fii ai săi, Cambyses, cel mai tânăr, a urmat la tron acesta din urmă, Bardia, a devenit guvernator al unui număr de provincii importante Darius, în inscripția sa din Behistun, și scriitorii antici care povestesc aceleași evenimente, relatează că Cambise a ordonat moartea lui Bardia, văzându-și fratele ca pe un rival periculos Doar câțiva apropiați ai regelui știau despre uciderea prințului Încrezător în fiabilitatea tronului său, Cambise a pornit într-o campanie împotriva Egiptului și a rămas acolo aproximativ trei ani Dar regele a calculat greșit: au început tulburări în Iran și a avut loc o lovitură de stat La martie , un bărbat care se numea Bardia a luat puterea Sursele spun noul conducătorul în aparență semăna în mod surprinzător cu un autentic prinţ La aflarea loviturii de stat, Cambyses s-a grăbit în Iran, dar pe drum a murit în împrejurări misterioase în Siria: conform unor rapoarte, de la o rană pe care se presupune că și-a provocat-o accidental în timp ce călare pe un cal; alte date sugerează că s-a făcut o încercare asupra regelui Acum „Bardia” a fost recunoscut ca rege în tot statul În cele șapte luni ale scurtei sale domnii, a reușit să realizeze importante reforme sociale și religioase Dar, între timp, șapte perși nobili, inclusiv Darius, au complotat împotriva impostorului La septembrie , au intrat în reședința regală, l-au ucis pe rege și pe cei mai apropiați asociați ai săi Darius a devenit conducător Reformele Falsei Bardie au fost schimbate Aceasta este versiunea tradiției oficiale persane și a unor autori antici Este acceptat de mulți oameni de știință moderni Dar ne putem baza pe deplin pe aceste povești? Versiunea oficială a fost fabricată de Darius și susținătorii săi, care l-au eliminat pe regele care nu le-a plăcut? La urma urmei, este dificil, de exemplu, de crezut că timp de un număr de ani uciderea fiului lui Cyrus, adevăratul moștenitor al tronului, a fost ținută secretă, iar impostorul, rămânând nerecunoscut, a jucat rolul de guvernator De asemenea, este semnificativ faptul că, conform celor mai vechi dovezi antice supraviețuitoare ale acestor evenimente yah - tragedia lui Eschil „persani”, regele ucis de conspiratori nu este deloc privit ca un impostor Și se poate ca adevăratul Bardia, fiul lui Cyrus, să fi domnit timp de șapte luni pe tronul statului ahemenid, și nu uzurpatorul care i-a luat numele (acest punct de vedere a fost argumentat în detaliu de celebrul orientalist sovietic M A Dandamaev) ) Ghicitorile legate de circumstanțele urcării lui Darius la tron nu se opresc aici De ce, de exemplu, Darius a devenit rege dintre cei șapte conspiratori? Poate că avea drepturi speciale printre ei la tron, iar în timpul organizării conspirației se presupunea deja că, dacă avea succes, Darius va fi rege? În inscripția Behistun, Darius își atribuie rolul principal în răsturnarea impostorului, se înfățișează pe sine ca organizatorul conspirației Dar sursele antice descriu evenimentele diferit, atribuind rolul principal în conspirație nu lui Darius, ci altor conspiratori Darius nu a fost în același timp ruda cea mai apropiată sau moștenitorul direct al lui Cyrus și Cambyses Nu numai Darius, ci și alți conspiratori aparțineau familiei ahemenide, iar când a apărut întrebarea despre viitorul rege după eliminarea lui False Bardia, tatăl și chiar bunicul lui Darius erau încă în viață Autorii antici au păstrat o poveste interesantă despre modul în care Darius a primit drepturile la tron După asasinarea impostorului, conspiratorii au început să decidă care dintre ei ar trebui să devină rege Nici unul nu a vrut să cedeze celuilalt În cele din urmă, cu toate acestea, au fost de acord să rezolve disputa: în zorii zilei următoare, reclamanții urmau să călărească la locul convenit (după cum subliniază Pompei Trog, lângă palatul regal), și cel al cărui cal nechează primul la răsăritul soarelui va primi puterea supremă Succesul l-a însoțit pe Darius, el a devenit regele statului ahemenid Darius însuși numește urcarea sa la tron „prin harul” zeului suprem: Ahuramazda, marele zeu al firmamentului cerului, i-a înmânat împărăția, l-a făcut conducător și legiuitor, transferându-i un ținut vast când vrăjmășia și tulburările l-au dominat, astfel încât el a fost cel care a stabilit ordinea pe pământ și bunăstarea oamenilor Așa declară regele Darius în inscripțiile sale Pe cerul îndepărtat trăiește cel mai înalt zeu Numi-torum, stăpânul cerului El este departe de lumea pământească și de obicei nu se amestecă în treburile oamenilor Odinioară, pe pământ domnea confuzia, vrăjmășia și crima La ei au luat parte și cei șapte fii ai lui Numi-torum, trimiși de tatăl lor pe pământ Dumnezeu a decis să oprească cearta, să pună lucrurile în ordine pe pământ și să stabilească un singur conducător pe el Numi-torum a coborât din cer și a spus fiilor săi: acela dintre voi va fi mai mare peste oameni și frații voștri, care mâine în zori va ajunge primul la palatul meu și va lega calul de un stâlp de argint Înaintea tuturor au venit Mir-susne- Hum, cel mai mic dintre cei șapte frați, iar la răsăritul soarelui a legat calul de un stâlp de argint Astfel a devenit conducătorul pământului Numi-torum le-a ordonat celorlalți frați să-l onoreze pe Mir-susne-khum ca bătrân, iar poporului „ca conducător șef și judecător”; tânărul domnitor „a poruncit să aibă grijă de popor” Și oamenii au început să trăiască în prosperitate și bogăție sub auspiciile lui Mir-susne-khum - „oamenii persoanei care privesc” Această legendă a fost înregistrată de Mansi în secolul al XIX-lea călător şi etnograf N L Gondatti În mod involuntar, apar analogii cu legenda despre urcarea pe tron a regelui persanilor, Darius I Ambele povestiri se bazează pe tradiția hipomansiei - alegerea unui rege cu ajutorul unui cal Coincid și o serie de detalii caracteristice: episodul decisiv are loc în zorii zilei următoare, este asociat cu răsăritul soarelui; frații rivali din legenda ugrică trebuiau să lege un cal de un stâlp de argint lângă palatul conducătorului suprem; în ambele legende coincide și numărul concurenților la putere Nu există nicio îndoială că ambele legende sunt legate între ele Dacă obiceiul de a alege un rege cu ajutorul unui cal este binecunoscut din tradiția religioasă și epică a vechilor arieni (este atestat și printre alte triburi indo-europene), atunci strămoșii Mansi cu greu ar fi putut dezvolta independent astfel de idei şi mai ales o asemenea practică a alegerii în regat Triburile ugrice, după cum sa menționat deja, s-au familiarizat cu creșterea cailor ca urmare a contactelor cu triburile iraniene, acest lucru explică apariția cultului calului printre ei (pentru credințele iraniene, legătura calului cu soarele era, de asemenea, comună ) Prin urmare, există toate motivele să credem că versiunea Mansi a legendei despre alegerea regelui își datorează originea ideilor acelor triburi iraniene care au trăit cândva în vecinătatea strămoșilor popoarelor finno-ugrice Și, în același timp, legenda despre zeul poporului taiga Mir-susne-khum ne permite să lămurim câteva informații din tradiția iraniană despre alegerea la tron a „regelui regilor”, ahemenid Darius I Indiferent dacă alegerea lui Darius a avut loc de fapt prin hipomansie, sau dacă Darius însuși, neavând drepturi incontestabile la tron, a obținut „sprijinul” unui obicei străvechi, însăși existența unei astfel de tradiții în Iranul antic în timpul erei marele imperiu ahemenid este semnificativ FIARA MISTERIOASĂ SHARBHA Printre exemplele de legături străvechi ale arienilor cu triburile finno-ugrice se numără poveștile indiene despre fiara fantastică Sharabha Este menționat de mai multe ori în literatura antică indiană, în lucrări de diferite genuri și diferite afilieri religioase Sharabha este de obicei descrisă ca o fiară sălbatică, puternică, capabilă să lupte cu prădătorii mari, depășind chiar și un leu ca putere Indienii antici credeau că sharabha avea opt picioare (a fost numit ashtapada - „cu opt picioare”) și îl considerau „rezident” al munților și pădurilor înzăpezite Adevărat, ideile despre apariția sharabha au fost diferite și chiar contradictorii Indienii antici nu puteau explica cu exactitate ce fel de animal era: a fost chiar comparat cu o cămilă, uneori cu o capră, dar cel mai adesea clasificat drept căprioară Imaginea lui sharabha a fost, de asemenea, populară în literatura budistă El este personajul principal în două jatakas budiste - povești instructive despre nașterile trecute ale lui Buddha Potrivit budiștilor, Buddha a luat odată formele diferitelor persoane, animale și zeități Jatakas sunt scrieri religioase, dar conțin legende și fabule populare, diverse povești folclorice asociate cu reprezentări mitologice foarte străvechi „Într-o anumită zonă îndepărtată, unde nu vei întâlni o persoană și nu vei auzi o voce umană, care a servit drept refugiu pentru turmele de diverse animale antice, dens acoperite de arbuști și copaci unde nici un car sau nici un car a trecut roata căruței, nici piciorul unui tovarăș nu a pășit Buddha a trăit sub chipul unui sharabha, înzestrat cu putere, viteză, un corp mare și foarte puternic ”Într-o zi, regele călare, urmărind animale sălbatice, s-a pierdut și a ajuns în acea zonă îndepărtată de pădure Văzând sharabha, el își îndrepta deja arcul spre el, dar fiara iute s-a repezit să fugă Sharabha „a întâlnit o crăpătură mare pe drum și, sărind repede peste ea ca o băltoacă, a fugit mai departe” În aceasta, ca și în alte Jataka, sunt subliniate în mod special forța corpului, forța specială a sharabha, ingeniozitatea lui, care îl ajută să evite săgeata mortală chiar și a celui mai experimentat vânător Odată, sharabha, spune Jataka, a fost înconjurat de vânători experimentați care se lăudau că au ucis rapid fiara Dar a evitat săgețile atât de priceput, încât vânătorii nu l-au putut trage, iar sharabha, ca un vânt puternic, a reușit să scape în munți, în desișul pădurii Deci, ce fel de animal fantastic din legendele indiene este acesta - un sharabha care locuiește în pădure cu multe picioare, care posedă o forță și o viteză extraordinare, invulnerabil chiar și la moarte Elan în ghearele unui vultur Decor din piele Movile funerare Pazyryk săgețile vânătorilor pământești iscusiți? Poate că acesta este un animal pur fabulos, care își datorează existența în legendele indiene exclusiv ficțiunii? Dacă urmărim dezvoltarea ideilor indiene despre sharabha, se dovedește că aceste trăsături nepământene se intensifică și capătă un caracter „demonic” Imaginea specifică a animalului se retrage din ce în ce mai mult în fundal, deși descrierile sale se păstrează ca un animal asemănător cu o căprioară, dar cu un corp mai mare, puternic și rapid (s-a păstrat și tradiția consumului de carne sharabha) Se poate presupune că prototipul de sharabha în tradiția indiană a fost un elan, cel mai puternic și cel mai mare reprezentant al familiei de cerb, care trăiește în zona nordică a pădurii, având o alergare rapidă, capacitatea de a depăși diferite obstacole, mlaștini și râuri, intrarea într-o luptă cu un prădător („Lovitură bună a elanului piciorului din față, - mărturisește A Bram, - uneori aruncă lupul mort”) Cu elanul - un animal din pădurile nordice și silvostepele - strămoșii indienilor din casa lor ancestrală ar fi putut foarte bine să fie familiari Încă de la începutul secolului al XX-lea savantul maghiar B Munkacsy a exprimat opinia că vechiului cuvânt indian „sharabha” corespunde numelui elan printre popoarele ugrice din Trans-Urali - Mansi și Khanty: „shor (e) p”; „sarp”, „ascuțit”, etc ; acest punct de vedere a fost împărtășit ulterior de un specialist în limbile finno-ugrice Kam E Levy, savantul sanscrită T Barrow și alți savanți În prezent, prevalează o altă explicație (celebrul lingvist finlandez A Joki, cercetătorul maghiar E Korenchi etc ): numele ugrice menționate pentru elan sunt asociate cu cuvinte din alte limbi finno-ugrice utilizate în sensul de „corn” (Fin „sarvi” , estonă „sarv”, Mari „shur”, etc , comparați: iranian „srva” - „corn”) Cu toate acestea, în aceste limbi finno-ugrice, elanul este desemnat diferit, iar numele său „ascuțit”, „sorp”, similar cu „sharabha” indo-iranian, se găsesc numai în limba Mansi și Khanty Deși etimologia cuvântului indian „sharabha” rămâne controversată, atrage atenția similitudinea motivelor din vechile legende indiene despre sharabha cu multe picioare și din legendele ugrice despre elan Iată, de exemplu, una dintre legendele înregistrate în Trans-Urali printre ugrienii Ob de către N L Gondatti în secolul al XIX-lea La început, elanul trăia pe cer și avea șase picioare Nimeni nu l-a putut ajunge din urmă, alergând rapid Dar elanul a devenit mândru și a început să se laude cu puterea și viteza lui Zeul lumii superioare Numi-torum a aflat despre asta și l-a trimis pe eroul ceresc să pedepsească elanul Multă vreme, minunatul erou a urmărit elanul pe cer, în cele din urmă l-a depășit, i-a tăiat cele două picioare din spate și le-a aruncat la pământ Elanului mai avea patru picioare și a devenit o pradă frecventă a omului Amintirea elanului cu șase picioare, spune legenda, a rămas pe cer sub forma constelației Ursei Majore, iar calea pe care vânătorul ceresc a urmărit elanul nu este altceva decât Calea Lactee Potrivit unei alte versiuni a acestei legende, zeul Tunk-poh a vânat un elan cu șase picioare, urmărindu-l pe cer mult timp pe schiuri din lemn sacru Abia când elanul a coborât la pelerină de piatră, vânătorul l-a depășit și a tăiat două picioare fiarei Elanul cerului a devenit un animal obișnuit care trăiește în pădurile taiga din nord O poveste similară despre vânătoarea unui elan sacru, asociată cu idei cosmologice speciale, este bine cunoscută din materialele etnografice culese de la Evenks Etnograful sovietic G M Vasilevich a notat mai multe versiuni ale acestei legende Trei vânători au pornit să vâneze elanul, dar când au văzut fiara cerească, trăgătorul-șef, care a promis că se va descurca ușor cu elanul, s-a speriat și a fugit; prin urmare, vânătoarea de elan ceresc este încă în desfășurare: patru stele din Carul Mare sunt elani, trei sunt vânători Potrivit unei alte versiuni, eroul a vrut să omoare elanul ceresc și a tras o săgeată în el, rănind fiara; dar proprietarul lumii superioare l-a oprit pe vânător și nu i-a permis să termine animalul sacru Elanul ceresc trăiește pe cer, în taiga lumii superioare; ziua, el se ascunde în desișul ei și este invizibil pentru creaturile pământești, iar noaptea urcă pe vârfuri muntoase și, sub forma Carului Mare, apare printre alte cerești Schimbarea zilei și a nopții este asociată cu el; această taiga fiara se presupune că iese din taiga, urcă un vârf de munte de la care poate ajunge soarele Legende similare despre elanul sacru sunt consemnate printre multe alte popoare din nord, din bazinul Yenisei până în Finlanda Numele constelației Ursa Major asociat cu această legendă este la fel de răspândit - „Elk” (interesant că a fost numit așa în Rus’, aparent sub influența ideilor mitologice ale popoarelor pădurii din nordul Europei) Pe baza materialelor arheologice și sculpturilor în stâncă, academicianul A P Okladnikov a arătat că imaginea unui elan și legătura sa cu soarele este unul dintre cele mai vechi motive din vederile cosmologice generale ale multor popoare din nord Există, așadar, o anumită apropiere a legendelor nordice despre elan și vânătoarea acestuia cu vechile tradiții indiene despre vânătoarea de sharabha Unele detalii din descrierea acestui animal coincid și ele Povestea indiană despre un animal de pădure rapid și cu multe picioare care trăiește pe munți înzăpeziți inaccesibili omului este posibil legată de ideile despre elan care existau printre popoarele din zona forestieră din nord Mai mult decât atât, originea tradiției indiene a sharabha poate fi legată de mitologia popoarelor ugrice, acolo găsim și coincidența unui detaliu atât de neobișnuit precum multipiciorul (șase sau opt picioare) În India, poveștile despre fiara fantastică Sharabha sunt descrise în detaliu în lucrările perioadei clasice a literaturii religioase și seculare indiene antice, când acest motiv a fost completat de comploturi complet diferite și a intrat în tradiția populară comună a popoarelor din Hindustan Dar există dovezi care ne permit să afirmăm că creatorii literaturii vedice timpurii și chiar Rigveda știau deja despre sharabha Sharabha este menționat în diferite texte vedice (Samhitas și Brahmanas), în monumentul vedic timpuriu - „At-harvaveda” – una dintre vrăji îi este dedicată: „Tu, o, exilat Sharabha, ca o capră, vei putea să depășește locuri greu accesibile ” În Rig Veda, sharabha este menționată într-un imn către marele Indra în legătură cu un complot atât de important din mitologia arienilor vedici precum răpirea somei de către o pasăre; este, de asemenea, de remarcat faptul că sharabha apare aici ca un fel de personaj mitic asociat cu sfera cerească, el fiind clasat în categoria rishi-urilor divine SAMANISM UNIVERSAL ȘI RELIGIA ANTICĂ A BERBEC Înțelepții sacri ai epopeei indiene au mers în țările inaccesibile din nordul îndepărtat, „zburând” pe păsări Aristaeus și-a făcut și „zborul” spre nordul îndepărtat dincolo de Scitia Aceste călătorii aeriene pot fi văzute ca parte a unui ritual șamanist Numeroase studii despre etnografie și istoria religiei, în primul rând popoarele din Nord, vorbesc în favoarea unei astfel de interpretări „Un șaman în timpul unui ritual”, scrie un proeminent etnograf sovietic S A Tokarev, „cade adesea inconștient; acest lucru ar trebui să conducă involuntar publicul la ideea plecării „sufletului” său; iluziile și halucinațiile unui șaman constau adesea în faptul că el vede ținuturi îndepărtate și vorbește cu voce tare despre rătăciri” Călători și etnografi ai secolului al XIX-lea - începutul secolului al XX-lea a lăsat descrieri detaliate ale ritualurilor șamanilor în rândul diferitelor popoare din Nord Iată cum, de exemplu, V I Anuchin a descris ritualul șamanic: un șaman, îmbrăcat în veșminte speciale, se aduce artificial într-o stare de excitat, apoi începe să cânte și să lovească un tamburin, ca și cum ar invoca spirite „Când toate spiritele s-au adunat, șamanul anunță acest lucru cu un strigăt deosebit de ascuțit și, în același timp, face mai multe sărituri spiritele îl vor ridica pe șaman Aici începe partea esențială a ritualului ” În cele din urmă, spiritele „ridică” șamanul în sus, sub nori, pentru a cerceta orizontul În cântec, şamanul vorbeşte despre ceea ce vede exact: „Sunt deja în stare Îl văd pe Yenisei la o sută de verste în sus și o sută de verste în jos Aici este ciuma Cine e acolo? Da, acesta este bătrânul Sintip care stă Hei, spiritele, ridică-l mai sus Voi căuta mai departe ” Șamanul, povestind treptat despre următorul în cânt, se ridică în cer, coboară în temniță, zboară în toate țările lumii, face multe transformări; de obicei el se transformă într-o pasăre sau folosește serviciile unui spirit păsări” Conform poveștii șamanului Nganasan (înregistrată de A A Popov), acesta a fost numit pasăre și a zburat mult timp de-a lungul mării, ajungând la un munte înalt unde locuia stăpâna apelor Șamanul a trebuit să treacă pe drumurile tuturor lumilor: a „călătorit” în lumea inferioară, până la mare fără sfârșit și fără sfârșit și, în cele din urmă, s-a „întors” pe pământ, „înțeles” tainele atotvăzătoarei și atot auz, chiar șoptesc ierburi Conform ideilor religioase care existau în rândul mai multor popoare ale Siberiei, un șaman putea prezice viitorul, raporta despre nenorocirile apropiate, își trimitea sufletul în zone îndepărtate, „afla unde se întâmplă totul”; numai după „întoarcerea” sufletului şamanul a determinat soarta celui care suferă shaman schi Era un vindecător de boli, capabil să alunge spiritele rele Îl urmărea pe „vinovatul” bolii, luând forma unei păsări: „Transformându-se într-o cioară, vom zbura lin transformându-se într-un șoim, observăm de sus transformându-se într-un vultur, observăm din toate părțile” (dintr-un cântec al unui șaman tuvan, bazat pe materiale din S I Weinstein) Idei similare au fost observate la începutul secolului al XIX-lea iar printre laponii (Saami) din nordul Scandinaviei: sufletul unui șaman este separat de corpul său și ia formele diferitelor animale: ca o căprioară, mătură pământul, ca o pasăre, se înalță în aer , ca un pește, intră în adâncurile mării Așa că șamanul, deși zace într-o stare de transă completă, „călătorește” în lumi diferite, apoi sufletul său „se întoarce”, „prinde viață” din nou Laponii credeau că șamanul putea afla tot ce s-a întâmplat cu rudele lor care locuiau în sate îndepărtate Aflat într-o stare de extaz, şamanul a cântat cu voce tare şi a lovit tamburinul, apoi, ca pe moarte, a căzut la pământ Sufletul din acel moment „a zburat” acolo unde l-a trimis Credincioșii așteptau cu nerăbdare întoarcerea sufletului, care l-a „înviat” pe șaman Apoi a povestit tot ce a „văzut” în stare de transă, a avertizat împotriva nenorocirii, a prezis soarta Conform ideilor laponezilor, șamanul trebuia să aibă un asistent special care să-și protejeze corpul în timpul „călătoriei” sufletului și, dacă era necesar, „căută” sufletul șamanului dacă nu se întorcea mult timp, „pierdut” accidental în munți sau pe fundul lacului Cultul păsării a jucat un rol deosebit în șamanismul nordic: sub forma unei păsări, șamanul (sau sufletul său) „pornește” în rătăciri îndepărtate, parcă „zburând” prin țări familiare și mitice Pasărea era considerată patronul șamanului - nu degeaba atributele costumului său au fost asemănate cu părți ale corpului unei păsări și penajul acesteia Informații similare despre cultul păsărilor în șamanismul siberian sunt date de remarcabilul etnograf rus L Ya Shternberg ( - ) Pasărea a fost considerată creatorul șamanilor, este ca și cum un adevărat șaman s-ar fi născut dintr-o pasăre Conform mitologiei finlandeze, șamanii sunt fiii zeului ceresc, vulturul Potrivit lui V I Anuchin, popoarele ugrice din Siberia de Vest aveau convingerea că vulturul a fost primul șaman și a învățat o persoană cum să șaman Conform ideilor religioase care existau printre ugrienii din Ob, sufletul ia adesea forma unei păsări, doar un șaman îl poate vedea, iar sufletul merge în viața de apoi sub forma unei păsări Potrivit legendei Evenki, o anumită persoană dorea să trăiască pe pământul de sus A găsit o pasăre mare, care i-a spus: „Stoc pentru trei ani de mâncare, haine, apă, lemne de foc” A pus totul peste pasăre și s-au ridicat în aer Au zburat mult timp; În cele din urmă, a văzut o scară care ducea în lumea superioară, a urcat-o, dar șamanul l-a alungat din locașul ceresc: „Du-te pe pământul tău” Bărbatul s-a așezat din nou pe pasăre și a zburat înapoi acasă, unde le-a povestit rudelor despre zborul către lumea de sus Conform ideilor șamanilor Evenk, doar un șaman în timpul ritualurilor speciale ar putea intra în lumea superioară (sau dimineața), unde răsare soarele, unde există o zi veșnică și o vegetație bogată Oamenii obișnuiți nu puteau intra acolo Corbul s-a bucurat de o reverență deosebită, i s-au făcut sacrificii, este unul dintre personajele principale ale dansurilor rituale șamanice Oamenii de știință compară ritualul șamanic cu o stare de convulsii neuro-isterice De regulă, șamanii ar putea fi oameni impresionabili care suferă de halucinații, chiar predispuși la epilepsie, dar care își reglează starea printr-un antrenament special Șamanii au apelat adesea la ajutorul stimulentelor artificiale, au luat diverse droguri narcotice, conducându-i la o emoție specială, extaz Există numeroase mărturii ale etnografilor și călătorilor despre acest lucru Materialele citate despre cultul șaman și ideile religioase în rândul popoarelor din Nord găsesc multe analogii interesante și adesea directe în tradițiile epice și religioase ale Indiei antice, Iranului și Scitiei Să ne amintim de Aristea: înfățișarea unui corb pe care îl ia, starea unei obsesii deosebite în care a făcut o „călătorie” pe meleaguri îndepărtate, un „zbor” al sufletului care a lăsat un trup fără viață, povești despre „rătăcirile” ” a sufletului către țara inaccesibilă a Nordului Sau despre Abaris – a „călătorit” prin văzduh, străbătând mările și munții, în „rătăcirile” sale putea exorciza boli, face previziuni și chiar potoli vânturile și furtunile maritime Mai sus au mai fost citate câteva legende din Mahabharata: despre „zborurile” rishi-urilor divine, despre „călătoriile” venerabililor înțelepți pe păsări în diferite țări ale lumii și mai ales către locuința de nord a oamenilor „fericiți”; Muni Galava „a zburat” spre vârfurile Meru pe urmele lui Garuda muni, examinând țări familiare și necunoscute, a zburat „fără să-și simtă corpul”; înțeleptul Narada „plutea” ca vântul; „rătăcea” pe cer ca o pasăre, yoghinul Shuka Negustând, gustând (doar) aerul, zburând în aer ca păsările, Marii Rishi vizitează excelentul munte (Meru) din cartierele lunare Niciunul dintre muritori nu poate merge acolo, nici măcar nu se poate gândi la asta, dar rishii „se îngrămădesc” acolo, iar „în zilele schimbării (sferturilor) lunii se aud sunete de tamburine, tobe, scoici, țevi în acest cartier muntos ” Cu ajutorul divin, a „mers” pe versantul nordic al lui Meru, pe coasta Mării Laptelui dar Dansând Shiva Pictura indiană Kangra secolul al -lea n e trei mari rishi și a ajuns la Insula Albă Cu toate acestea, ei nu au putut vedea nimic și o voce din cer le-a spus: „Voi, munici, întoarceți-vă de unde ați venit cu toții!” Anumite caracteristici ale șamanismului pot fi găsite și în descrierea unuia dintre principalii zei hinduși - Shiva (numit și Rudra) Apariția acestei „zeități a puterii puternice și a extazului” este neobișnuită: cu părul slăbit, încâlcit, dansează pe cer, scoțând strigăte groaznice, ca un nebun îl conduce pe nebun, după dans cade în extaz, se îmbătă cu băuturi sacre; locuiește pe vârful Meru și îi îngrozește pe toți cei care îl văd Și acum, în India, dansurile extatice și băuturile îmbătătoare sunt asociate cu cultul lui Shiva Este semnificativ faptul că scriitorii greci - participanți la campania lui Alexandru cel Mare în India - au numit acest zeu indian Dionysos, adică numele zeului grec al vinificației (alias Bacchus) și al bacanalei Grecii spuneau că admiratorii lui „Dionisos” din India au făcut rituri bacchice, au dansat, cădeau în extaz, au cântat la chimvale, au bătut toba și clopotele Urmând, evident, tradiția indiană, elenii care au vizitat India l-au asociat pe Dionysos-Shiva cu muntele sacru Meru Cele mai interesante informații despre trăsăturile șamanice din antichitate ii O parte dintr-un templu Shaivite al -lea secol n e Assam ideile religioase ale indienilor au fost păstrate de către Rigveda Unul dintre imnurile ei cântă despre Înțelepții cu părul lung (Keshina) și Muni, îmbrăcați în haine maro murdare și încinși de vânt, care, în extaz, urmează câmpul volumul vântului „Emoționați, ne ridicăm pe vânt ca pe caii noștri, iar voi muritorii ne puteți vedea doar trupurile” Se înălță în aer, contemplând de sus tot ce este în jur, Părul lung - un prieten credincios al zeilor în toate întreprinderile lor, este cântat într-un imn Se mișcă pe urmele apsarelor, gandharvelor și păsărilor-fiare înaripate; zeul Vayu îi face o băutură îmbătătoare, când el, împreună cu zeul Rudra, bea suc îmbătător dintr-un vas; ca și cel cu părul lung, înțelepții-munis se înalță în frenezie pe cer, iar muritorii își văd doar trupurile rămase pe pământ „Vânturile violente m-au dus în sus - până la urmă, m-am îmbătat cu soma; Sucurile de soma m-au dus sus, iar cinci neamuri mi s-au părut ca un fir de praf una dintre aripile mele este pe cer, pe cealaltă am coborât-o - până la urmă m-am îmbătat cu soma! Am urcat la nori - pana la urma m-am imbatat cu soma! Acest text al Rigvedei este de obicei privit ca o relatare lăudăroasă a unui zeu beat de soma sacra și îmbătătoare Potrivit cunoscutului filolog D N Ovsyaniko-Kulikovsky ( - ), imnul transmite nu beția lui Dumnezeu, ci starea unei persoane care a căzut în extaz după ce a băut o soma incitantă Evident, aceasta este entuziasmul extatic al unui preot care a aflat misterele unei băuturi îmbătătoare După ce a băut soma, el „se ridică” spre cer, „se înălță” sub forma unei păsări și de sus, parcă, „se uită” la popoarele pământești, care i se par ca o pată în ochi APITOK NEMORALIȚII» Ritualul somei a ocupat un loc important în religia vechilor arieni Una dintre cele zece cărți ale Rigvedei și unele imnuri din alte cărți sunt dedicate în întregime lui Soma Cuvântul "soma" - iranian "hauma" - este derivat din verbul "su" ("hu") - "strângeți, pregătiți suc" Soma-hauma era numele plantei și sucul care se obținea din ea, precum și zeitatea lor Ideea acestei plante sacre și ritualul corespunzător datează din perioada generală ariană Rigveda și Avesta oferă descrieri similare despre modul în care este pregătită intoxicația o băutură liniștitoare - somn: planta colectată a fost înmuiată în apă, pisat cu un pistil într-un mojar sau stors sucul din el cu prese speciale de piatră Sucul era filtrat printr-o strecurătoare și umplut cu vase, în care se amesteca cu apă, lapte, boabe de orz, lapte acru Amestecul rezultat a fermentat, dobândind un gust deosebit și capacitatea de a avea un efect incitant Soma i s-au atribuit proprietăți miraculoase speciale Preoții îl beau în timpul ceremoniilor și sacrificiilor rituale, îl turnau în focul jertfei, îl sacrificau din Scena intoxicației rituale Era Ku~ Shan Muzeul din Mathura la diverși zei Soma era considerată băutura nemuririi („amri-toy”) a zeilor; Hauma a mai fost numită și „dăruitor al nemuririi” Indienii și iranienii antici credeau că această băutură dădea zeilor o putere și o putere imensă; chiar și marele zeu Indra, pentru a-l ucide pe balaurul Vritra, a băut soma sacră Pentru o persoană care stoarce și toarnă soma, o bea, soma părea să ofere prelungire a vieții, vindecare de boli, un aflux de energie și vitalitate „O, Regele Soma, prelungește-ne durata de viață, ca soarele - zilele de primăvară Prelungește-ne durata de viață, o, Soma, ca să putem trăi” (Rig Veda) „Facem apel la intoxicarea ta, o hauma de aur, putere, victorie, vindecare, energie pentru trup, cunoaștere integrală” („Avesta”) „Prevenirea morții”, oferirea „viață lungă”, „vindecarea” este numită haum de textele sacre ale zoroastrienilor În zoroastrism, în religia vedă și hinduism, jertfa de hauma-soma este una dintre părțile principale ale ritualului sacru, considerat ca un act de comuniune cu zeii, nemurirea și viața veșnică a acestora Ritualul Soma avea o asemenea semnificație deja în perioada generală ariană Mult mai târziu, în formele dezvoltate ale religiilor popoarelor indiene și iraniene, de exemplu, în zoroastrism, acest ritual acționează în mare măsură doar ca un simbol ritual al comuniunii cu zeitatea Deja în cărțile antice vedice și avestan, intoxicația cu soma și hauma ca divine, sacră, profetică, se opune altor tipuri de intoxicație, care sunt condamnate în textele sacre Una dintre scrierile vedice Shatapathe-Brahman spune: „Soma este prosperitate și lumină, sura este nenorocire și întuneric” (sura este numele vedic pentru o băutură îmbătătoare obișnuită, „seculară”) O afirmație similară se găsește în Avesta: „toate celelalte băuturi îmbătătoare” duc la demonul furiei și al furiei, „și numai el, băutura de hauma”, duce la adevărul sacru Trăsăturile antice ale cultului Soma sunt cel mai clar exprimate în Vede Soma este băutura și zeitatea extazului, aceasta este starea extazului în sine, dar excitarea unei proprietăți speciale, ca și cum ar dezvălui secretele puterii divine: „bule de pasiune și furie, o picătură de soma” „Am băut soma, am devenit nemuritori, am ajuns la lumină, i-am găsit pe zei”, cântă unul dintre imnurile Rigvedei Autorii de imnuri l-au premiat pe Soma cu epitete vii, l-au numit înțelept, inspirator, cântător, fermecător, încântător, maestru al gândirii, cel mai bun deschizător de spații deschise, umplând inima, conducătorul poeților Cultul soma a fost strâns asociat cu cântarea magică Incantațiile sacre – mantre – erau rostite de preoți în timpul pregătirii și libației somei; într-o stare de extaz, se cântau imnuri despre soma: „Cum un călăreț conduce un cal, așa cântarea excită soma” Și, în același timp, credeau autorii textelor sacre, soma însăși dă naștere imnurilor, ea este părintele imnurilor, puterea Duc de cântec, intoxicat cu soma este ca un cântăreț: fiind în extaz, este în același timp un vrăjitor care cunoaște puterea vrăjilor divine Văzătorii l-au întâmpinat pe Soma cu strigăte, cântăreții în fruntea victimei, Să am o persoană iubită în fața ochilor mei Autorii imnurilor Rigvedei credeau că soma, la fel ca vânturile, îi poartă pe toți cei care iau parte la misterele sale, este capabil să-l livreze pe credincios în sălașul nemuritor, indestructibil al zeilor, unde „lumile luminoase unde cel mai înalt loc al soarelui unde trăiește bucuria și distracția ” La fel ca preoții vedici în îndeplinirea ritului, somasul rostia vrăji de mantre, așa că în Avesta se spune că hauma este „protecția și sprijinul” mantrei - cuvântul magic sacru; hauma conferă „cunoaștere cuprinzătoare”, pătrundere în secret De la sfârşitul secolului al XVIII-lea Până în prezent, oamenii de știință au dezbătut aprins despre ce fel de plantă se „ascunde” sub soma (hauma) Au fost oferite o varietate de identificări: erica, un fel de rudă de munte, ciuperci, efedra, euforbia, cânepa etc Cert este că atunci când oamenii de știință s-au interesat de această problemă, adepții hinduismului și zoroastrismului foloseau diverse plante pentru a pregăti un ritual băutură Încercările de a determina exact care plantă strămoșii indo-iranienilor numită soma este puțin probabil să conducă la o identificare incontestabilă De-a lungul istoriei lor de secole, strămoșii iranienilor avestani și ai arienilor indieni s-au stabilit pe teritorii vaste cu condiții geografice, climă și vegetație diferite Urmând tradițiile lor de cult, au făcut băuturi ritualice, găsind plante potrivite pentru aceasta; în diferite zone geografice, yiii, evident, au apărut diverse „fructe ale pământului”, dând efectul de cult necesar Chiar și în scrierile indiene timpurii, a fost consemnată o prevedere conform căreia se permitea înlocuirea tipului tradițional de „soma” cu alte plante - ierburi, cereale, arbuști Dar toate trebuiau să aibă proprietăți similare, pentru a avea un efect euforic Sayana, un comentator timpuriu al Rig Veda, a scris că, dacă este imposibil să obțineți exact soma despre care vorbește scriptura, atunci ar trebui să luați o „putika” - un anumit tip de plantă cățărătoare; dacă nu, atunci iarba întunecată „arjunani” Textele rituale permit folosirea boabelor de orz, a unor varietăți de ierburi mirositoare etc , ca „înlocuitori” pentru soma Zoroastrienii moderni - Parsi - folosesc de obicei efedra pentru a face hauma Chiar și în lucrările secolului al XIX-lea s-a sugerat că efedra era planta pe care strămoșii arienilor o numeau soma ONOPLYa, henbane, agaric muscă O altă identificare curioasă a somei este cânepa Unii savanți cred că drogurile narcotice derivate din cânepă sunt cele mai în concordanță cu efectul adesea atribuit somei în Rigveda În multe scrieri indiene antice, începând cu At-harvaveda, este menționat bhanga - cânepă și o băutură energizantă obținută din aceasta Același cuvânt în limbile indiene moderne \u b\u b - "bhang", sau "bang", - înseamnă un medicament puternic amestecat cu un drog interesant sau inhalat în timpul fumatului (bhang este, de asemenea, asociat cu cultul unui număr de hinduși) zei - Shiva, zeița Durga etc ) În antichitate, aceste proprietăți ale cânepei erau cunoscute și de triburile iraniene, inclusiv de sciții, care foloseau cânepa în riturile religioase O dovadă interesantă în acest sens a fost păstrată de Herodot: sciții „au pus trei stâlpi, înclinați unul spre celălalt, trageți pâsle de lână peste ele și strângeți-le cât mai strâns, apoi aruncați pietre încinse într-un vas care stă între acești stâlpi și pâsle Cânepa crește pe pământul lor - o plantă foarte asemănătoare cu inul, dar mult mai groasă și mai înaltă decât acesta; crește acolo în sălbăticie și se seamănă Sciții iau semințele de cânepă, se târăsc sub pâsle și acolo aruncă semințele pe pietre fierbinți; din aceste semințe se ridică un asemenea fum și abur încât nicio baie de aburi elenă nu o va depăși pe aceasta Sciții se bucură de asta și urlă tare ” Herodot a interpretat acest obicei scitic ca un ritual special de purificare după înmormântare Dar descrierea sa reflectă aparent un ritual de tip șaman (o astfel de opinie a fost exprimată în de K Meili pe baza unei cantități mari de material etnografic și istoric) În acest caz, „urletul” celui din „iurta” simțită este cântarea „șamanului” în stare de extaz, care s-a realizat sub influența fumului îmbătător al semințelor de cânepă afumate Mesajul lui Herodot și apartenența obiceiului descris la ritualul religios scitic sunt confirmate de materiale arheologice Efedra este un semi-arbust din familia coniferelor Crește în nord-vestul extrem al Indiei, în Afganistan, Iran Diferite tipuri de efedra sunt distribuite pe un teritoriu vast, inclusiv Iran, Asia Centrală și Europa de Sud-Est Denumiri regionale rusești ale efedrei: „zmeură de stepă”, „fructe de pădure-”, „conifere de fructe de pădure-, tămâie Kalmyk”, etc Scheletul unei colibe și vase de cupru pentru fumat cânepă Movile funerare Pazyryk gia - găsește în movilele scitice din Altai din secolele V-IV î Hr e (săpături de S I Rudenko) În stratul de permafrost s-au păstrat colibe mici formate din stâlpi legați deasupra (două cu cuverturi, pâslă și piele) Într-una din movilele de sub o asemenea structură au găsit vase de aramă și în ele pietre care fuseseră în foc și semințe carbonizate de cânepă; o pungă de piele cu semințe de cânepă era legată de stâlpul uneia dintre „colibe” Un rit șamanic similar efectuat într-o iurtă sau într-o prietenă este descris în literatura etnografică Un șaman tuvan, de exemplu, a așezat un vas cu ienupăr aburind pe o măsuță pe o lună plină, a stropit cu lapte și a început ritualul, însoțit de cântece șamanice Herodot a păstrat și o astfel de mărturie - de data aceasta despre triburile din vestul Asiei Centrale legate de sciți: Inspirând mirosul fructelor aruncate în foc și fructelor arse, ei se îmbată de asta la fel ca elenii din vin, se îmbătă și se întăresc pe măsură ce aruncă din ce în ce mai multe fructe, iar în cele din urmă încep să danseze și să cânte Se poate presupune că și în acest caz este descris zelul de tip șaman Lexicograful grec Gezichius a raportat că canabisul este o „tămâie scitică” cu o asemenea putere încât îi face pe oricine realizează acest ritual Și vecinii sciților - tracii au făcut o băutură sacră din cânepă Materialele prezentate despre rolul de cult al cânepei în riturile religioase ale indienilor antici, iranienilor antici și sciților sugerează că și strămoșii indo-iranienilor știau despre proprietățile narcotice ale cânepei și a făcut din ea o băutură rituală sacră Este semnificativ faptul că vechiul nume indian pentru cânepă și extractul său - „bhanga” - este, de asemenea, de origine ariană și datează din perioada generală ariană; același cuvânt este cunoscut în „Avesta” („bangha”, „banha” - numele plantei și produsul obținut din aceasta) Este posibil, însă, ca în „Avesta” să nu fie neapărat cânepă, ci și henbane - mai târziu cuvântul „bang” în Iran, inclusiv în tradiția zoroastriană, a însemnat exact henbane și medicamentele făcute din acesta Henbane are proprietăți narcotice puternice, poate duce la halucinații, o stare de inconștiență Același cuvânt „bang” și arabul „banj” împrumutat din iraniană, împreună cu semnificația „henbane”, este numele unui agent folosit în medicină („cloroform”) pentru anestezie Există, de asemenea, diverse date despre utilizarea henbane ca remediu extatic în antichitate și în Evul Mediu timpuriu În Avesta, bangha este direct asociat cu cultul divinității extazului, magiei și divinației; în același timp, „bangha” avestan înseamnă nu numai o plantă și produsul ei, ci și starea de extaz de cult provocată de aceasta Ca și în cazul soma hauma, este dificil de determinat sensul original al cuvântului bhanga În perioada istorică, diverse plante cu proprietăți narcotice au fost numite astfel Există o dovadă foarte interesantă a cunoștinței cu „ban-gkh” și strămoșii popoarelor finno-ugrice - un fapt care indică legătura dintre credințele religioase ale indo-iranienilor cu triburile din zona de nord În limbile ugrice - Khanty și Mansi - cuvântul „pangh”, „pankh”, asociat la origine cu „bangha”, înseamnă „agaric de muscă”, o infuzie de agaric de muște și „hamei” ( intoxicaţie) În limbile mordoviană și mari, „panga” înseamnă pur și simplu „ciupercă” Călători și etnografi ai secolului al XIX-lea a acordat atenție rolului special al agaricilor de muște în cultul șamanilor în rândul ugrienilor din Trans-Urali Înainte de ritual, șamanii mâncau agarici de muște sau beau infuzii din acestea, aducându-se astfel într-o stare de excitare intensă Se credea că șamanii se îmbătau cu agarice de muște pentru a comunica cu zeii, pentru a înțelege limbajul spiritelor, pentru a învăța de la ele despre cele mai launuri (după cum credeau șamanii, zeii găsesc și ei plăcere din pangh) Date similare pot fi culese și din folclorul Khanty și Mansi În legendele lor, un șaman era numit „om mâncător de muște”: „Unde ai găsi un șaman, un om mâncător de muște?” Una dintre poveștile epice Mansi, înregistrată de celebrul etnograf și arheolog sovietic V N Cernețov, povestește cum căutau un șaman: „Dumnezeu s-a dus, a adus șamanul Pe foc era atârnat un ceaun mare cu agarice de muște Șamanul a început să spună averi, mănâncă agaric de muște, bate o tamburină, spune averi Potrivit savantului american G Wasson, soma „Rigve- „Planta solară” fără frunze se numește soma în imnurile Rig Veda Fotografie din cartea lui G Wasson „Soma - agaricul sacru al nemuririi” dy" nu este altceva decât un agaric muscă G Wasson a pornit în primul rând de la descrierile somei din imnurile Rigvedei, dar a luat în considerare și date despre proprietățile narcotice ale agaricului de muște și utilizarea acestuia în practica cultului Acest punct de vedere nu a găsit încă o acceptare largă în literatura indologică, dar multe imnuri vedice într-adevăr înzestrează adesea soma cu epitete similare cu „aspectul” unui agaric de muște: soma este descrisă ca o plantă fără frunze, flori, fructe și rădăcini, dar având o tulpină și o „șapcă” (literal - „cap”) Soma este descrisă ca roșu și asemănător soarelui, strălucind în razele soarelui în timpul zilei și devenind argintiu și asemănător cu luna noaptea; sucurile de somn stors se numesc aurii În practica religioasă nu numai a ugricilor, ci și a altor popoare din Nord, s-au păstrat ideile despre legătura dintre cultul șamanic și agaric și alte medicamente Pentru a se aduce în extaz, șamanii foloseau stimulente Astfel, conform etnografilor secolului al XIX-lea, șamanii din Laponia au băut o băutură specială făcută din frasin de mesteacăn „Suc de aur pe care îl dai, somn!” Fotografie din cartea lui G Wasson Materialele de mai sus despre cultul somei în tradițiile din India, Iran și Scitia completează în mod semnificativ imaginea de ansamblu a „trăsăturilor șamanice” în sistemele religioase antice ale triburilor și popoarelor acestor țări Aceste trăsături ale șamanismului pot fi, desigur, privite ca o reflectare a unei forme arhaice de conștiință religioasă, fixată printre multe popoare ale lumii la un anumit stadiu al dezvoltării lor În religia arienilor din perioada unității indo-iraniene și în epoca imediat următoare, au existat, aparent, elemente de șamanism Ele ar putea fi apoi completate ca urmare a contactelor indo-arienilor și iranienilor cu triburile non-ariene din India și Iran, în a căror religie ar putea exista și trăsături ale șamanismului Cu toate acestea, studiul ideilor religioase și mitologice ale indienilor antici, iranienilor și sciților în comparație cu opiniile religioase la care au fost martori etnografii din secolul al XVIII-lea - începutul secolului al XX-lea între o serie de popoare din Siberia și nordul Europei, ne permite să vorbim despre altceva - păstrarea în tradiția religioasă a popoarelor indo-iraniene nu numai a credințelor șamaniste individuale, ci și a totalității unui număr de trăsături esențiale, și anume şamanismul nordic Desigur, religiile triburilor avestice și vedice nu au fost în niciun fel reduse la șamanism și au fost sisteme religioase mai dezvoltate, dar este foarte semnificativ faptul că și în epocile ulterioare, elemente ale șamanismului nordic au continuat să existe în ideile mitologice și practica religioasă a indo-arienilor şi iranienilor DESPRE FURT SOMA S-au păstrat multe legende despre somn la indian și haum în tradițiile iraniene, dar poate că mitul răpirii plantei sacre a ocupat un loc central în aceste legende În India, s-a reflectat deja în Rigveda și mai târziu în epopee Anterior, spune tradiția indiană, oamenii nu aveau soma; zeii au făcut-o, și ea a fost pe cel mai înalt vârf, unde este cerul însuși; dar de la o înălțime inaccesibilă, această plantă a fost dusă de o pasăre iute, năvălind ca vânturile năvalnice Preoții vedici cântau despre pasărea care aducea băutura dătătoare de viață, sursa inspirației lor sacre și poetice Răpirea somei în Rig Veda este dedicată unui imn special: „Răspândită în zbor, Pasărea s-a repezit din cer cu un zgomot, luând soma și s-a repezit peste vârful înalt către susținătorii lui Indra”; aici „trăgătorul Krishana, iute în gânduri, a dat drumul coarda arcului”, a vrut să împiedice pasărea să fure somnul, dar doar „aripa zbură a zburat de pe această Pasăre, care s-a repezit în drum” Cântarea în cinstea păsării și a somei se încheie cu cuvintele: „Lăsați paharul strălucitor, amestecat cu lapte, revărsat suc pur, prezentat preotului, cea mai bună miere va fi dăruită de generoasa Indra pentru beție” Într-o formă mai detaliată, aceeași legendă este păstrată în scrierile vedice de mai târziu - brahmanii: sus, într-o lume îndepărtată, era soma, iar zeii și înțelepții doreau să primească această plantă sacră pentru a se bucura de băutura nemuririi ; au trimis păsări Prinzând somnul cu ciocul și cu ghearele, cei cu aripi frumoase l-au furat Legenda mai menționează trăgatorul Krishan care păzește somnul, care a tras cu o săgeată în pasărea sacră Mai târziu, în epopee, complotul răpirii somei a fost completat cu noi detalii și descrieri mai detaliate Imaginea păsării sacre a devenit și mai colorată Imnurile Rigvedei numesc soma ceresc, adus din cer, dar în același timp născut pe un munte și furat de pe un vârf de munte „Așa cum Agni a fost adus din cer, așa și Soma a fost furată de pe munte de o pasăre” (dintr-un imn în onoarea lui Agni și Soma) Grozav- Garuda Arta himalayană secolele XVI-XVII n e care, ajungând până la cer, acest munte a fost tras Epopeea i-a plasat pe Soma și zeul Soma pe Meru: în acea regiune de nord, unde soarele răsare timp de o jumătate de an, se află Soma-amrita, „pe care zeii l-au adus aici”, unde „zeii beau Soma din libații sacrificiale” Pe munții sacri din Khara Berezaiti, zeul-creator a plantat un khauma „împodobit cu stele”, pe cel mai înalt vârf al Khara a stabilit un loc pentru zeul Khauma, spune Avesta De aici hauma a fost dusă în lumea pământească: „Dumnezeu te-a așezat, Hauma, creatorul eroului creat, pe munții Haraiti Dar apoi sfintele păsări te-au dus de acolo în toate direcțiile” (mai departe în textul Avestei sunt menționate nume geografice reale familiare autorilor imnurilor avestanelor), „și acolo ai crescut de atunci, divers, Hauma suculentă, aurie ” Fără îndoială că ambele mituri – „Avesta” și „Rigveda” – transmit o singură tradiție străveche care datează din perioada generală ariană: planta rituală sacră a fost așezată cândva pe marii munți mitici și de acolo a fost dusă de o pasăre (păsări) către lumea pământească În ambele legende oferă o serie de detalii specifice (în „Avesta” menționează, de exemplu, inamicul lui Hauma - Krisani, corespunzător arcașului vedic Krishan) Baza generală ariană despre răpirea soma-hauma este o altă dovadă că deja în perioada indo-iraniană, arienii au avut o idee despre munții mitici care ajung pe cer, idee care s-a reflectat și în Rigveda Această concluzie ne permite să revenim din nou la acel pasaj al Rigvedei, care a fost analizat în secțiunea „Munții Copii din Rigveda”: vârfurile Ripa sunt locul păsării, calea soarelui, sălașul „ distracție” zeilor, „buricul” este centrul pământului Motive asemănătoare sunt asociate cu soma în imnurile dedicate acestuia: „La buricul pământului este soma - un stâlp al raiului”; „soma unde se pune soarele în lumea indestructibilă a nemuririi”; „Unde este locul cel mai înalt al soarelui unde locuiesc bucuria și bucuria ” În aceste texte, ca și în pasajul despre Rip, „distracția” nu este doar plăcere și bucurie, ci o stare de emoție extatică (astfel este sensul literal al termenilor folosiți în texte) „Pasărea” de pe vârful Ripa este definită de același cuvânt, „shiena”, care este folosit în alte imnuri ale Rigvedei pentru a se referi la hoțul de soma O comparație a textelor analizate arată că acestea reflectau un singur cerc de idei Ulterior, în perioada formării epopeei, mitul marilor munți și răpirea somei au suferit modificări semnificative În epopee, însă, baza antică a fost păstrată, deși munții sunt deja numiți Meru, iar pasărea este Garuda Comentatorii antici și savanții moderni ai Rigvedei scriu despre shien ca un vultur sau un șoim Dar se pare că autorii imnurilor vedice nu se refereau la adevărata pasăre În mod similar, în tradiția avestană, pasărea Saena (corespunzând indianului „Shiena”) apare ca un fel de pasăre mitică sau o creatură puternică asemănătoare unei păsări S-au spus multe legende în India antică despre pasărea Garuda Una dintre cele mai importante este legenda despre răpirea soma-amrita, băutura nemuririi, de către această pasăre Epopeea înfățișează aspectul colorat al lui Garuda, „regele păsărilor”: un corp din aur, aripi de o culoare roșie orbitoare; cap de om, dar cu cioc; Garuda putea vorbi uman, dar avea puterea unui cuvânt magic și își putea schimba înfățișarea după bunul plac Garuda a fost înzestrat cu o putere atât de mare încât a zguduit munții, a putut ridica un elefant uriaș în aer, ca un nor care acoperă pământul cu o umbră uriașă Când Garuda s-a așezat pe copacii sacri, ramurile și trunchiurile lor uriașe s-au îndoit și s-au rupt, acolo unde mii de păsări obișnuite cuibăreau Era groaznic pentru toți cei care i-au ieșit în cale Așa descrie epopeea lupta lui Garuda pentru soma-amrita: știind că „pasărea puterii incomensurabile” intenționează să fure soma, zeii și gardienii divini ai amrita au fost hotărâți să o apere "Sunt Simurgh îl poartă pe Zal de pe Muntele Alburz Miniatura pentru „Shazzname” stătea, înconjurând amrita și cu ei și tunătorul Indra Hotărâți, au pus scoici scumpe din aur Au ținut o varietate de săbii ” Și așa a început bătălia Pasărea a țipat puternic, „cu un strigăt asemănător cu tunetul unui nor imens, înspăimântând toate creaturile Și apoi regele păsărilor a zburat în aer, ucigându-i pe inamicii-eroi Răniți de gheare și de cioc, au vărsat mult sânge Presați și chinuiți de Garuda, zeii s-au retras Cele mai bune dintre păsări s-au dus la amrita În literatura epică și budistă, Garuda este adesea numit „devoratorul șerpilor”, el este un rival constant al nags (șerpilor) și al liderilor lor puternici Garuda obișnuia să trăiască pe munți mari și copaci sacri Înălțându-se spre cer, el purta adesea zei sau alți „călători cerești”, îi putea livra pe sfinții înțelepți în ținuturi îndepărtate inaccesibile, chiar și pe Muntele Meru Ca și în legenda despre răpirea somei, imaginea lui Garuda-Shyena reflectă ideile mitologice antice ale triburilor indo-iraniene „pasărea Saena” iraniană în tradiția avestană este înzestrată cu multe dintre aceleași trăsături ca și pasărea sacră din mitologia indiană La fel ca Shiena-Garuda, ea este asociată în legendele iraniene cu minunata plantă nemuritoare-Simurg Imagine pe sasanidia sko n ulcior de argint ' la Deasupra munților înalți pa- uriașa „pasăre a Saenei” se ridică și le închide ca un nor, spune Avesta Saena zboară adesea către copacul „tot-vindecător” și de fiecare dată când stă pe el, de ramuri se sparg și cad din copacul sacru Ea este mare și puternică, mai mare decât toate păsările, și prima dintre păsări a fost creată (iar în Rigveda, Garutmat-Garuda este numit „primul născut”) Textele zoroastriene o clasifică pe Saena drept pasăre, dar o descriu ca având dinții de prădător și alte trăsături ale unei fiare În general, Saena nu este de o singură natură, ci „din trei naturi”, „trei imagini”, și a fost creată „nu pentru lumea de aici” Această pasăre legendară sub numele de Simurgh apare și în „Shahname” Firdousi „Simurg” este forma nouă persană a anticului iranian ^Saina-mriga” - literalmente „Saina-pasăre” Multe motive mitologice ale legendelor antice din „Shahnameh” au suferit deja prelucrare, au dobândit o colorare mai reală, „pământească” Dar chiar și în această poezie, când descrieți Simurghul, nu este dificil să detectați trăsăturile caracteristice ale păsării sacre din mitologia ariană antică Simurgh locuiește pe Muntele Alburz (din persanul anterior „Khar-burz” - Khara Berezayti „Avesta”) „A fost un singur munte, și numele lui era Alburz, aproape de soare și departe de oameni, și acolo este locuința lui Simurgh ” Acest munte s-a ridicat de la pământ la stele; vârfurile sale sunt inaccesibile, abordările către el sunt pustii și goale; nimeni nu poate ajunge acolo, nici om, nici fiară Dar peste acest teren impracticabil, unde nu există drumuri și poteci, Simurgh-ul îl poate duce pe cel care i-a câștigat favoarea Așa că a crescut copilul Zal la Alburz, l-a crescut și apoi l-a adus înapoi pe pământ pe eroul cu un „corp asemănător unui elefant” Îl poate ridica din nou la cuibul său din vârful Alburz „Shahnameh” desenează și o altă imagine a Simurghului - formidabil, aducând moartea, blocând calea interzisă: „Pe drum, atacul lui Simurgh amenință și o furtună de zăpadă care distruge cedrii” Vei vedea muntele îndreptându-se spre nori, Acolo pasărea, al cărei aspect este sever și puternic, se numește Simurgh; plin de putere, L-ai compara cu un munte înaripat În gheare pentru a duce elefantul în cer și monstrul mării din fundul adânc Să-l ridic cât de cât Îi este de ajuns să se avânte peste câmpie, Pentru a întuneca soarele, pentru a îngheța lumea Calea, crede-mă, mai bine te-ai ține înapoi, Nu căuta Munții și Simurghul Asemenea lui Garuda, Simurghul era gata să lupte cu toată armata: „El a coborât ca un nor și a stins strălucirea corpurilor cerești cu bătaia din aripi” Imaginea binefăcătorului Simurgh din Shahnameh este asociată cu Zal Zal era considerat un vrăjitor, „un vrăjitor cu părul cărunt” El a aflat secretele vrăjitoriei de la Simurgh Lucrurile erau o pasăre sacră, viitorul i s-a deschis Simurghul putea vorbi ca un om și l-a învățat pe Zal limba oamenilor „Regele păsărilor” se numește Simurgh în „Shahnameh”, dar cum se credea exact imaginea minunatei păsări la acea vreme rămâne neclar În orice caz, Simurghul din descrierea lui Firdousi nu este o pasăre adevărată Scrierile zoroastriene medievale timpurii, care transmit de obicei tradiția epocii sasanide * (secolele III-VII d Hr ), îl numesc pe Simurg „câine-pasăre” Și într-adevăr, pe monumentele artei sasanide (vase de argint, ulcioare, piatră Garuda cu un șarpe Sculptură din epoca Ku-shan (secolele II-III d Hr ) reliefuri, țesături) Simurghul este înfățișat ca o creatură înaripată cu trăsături ale unei păsări fantastice și ale unui prădător canin Imaginea iconografică a lui Simurgh în arta sasaniană a fost studiată în detaliu de celebrul orientalist sovietic K V Trever Conform concluziilor ei, imaginea acestei păsări-fiară cea mai apropiată de imaginea „Sasanid” a fost deja surprinsă pe unele unele artefacte din tumul sciților din regiunea Mării Negre VI— secolele al V-lea î Hr e Pe o placă de aur dintr-o movilă funerară din secolul al V-lea în descrierea acestei creaturi înaripate, scrie C W Trever, „câinele este arătat în mod clar de protomul complet al animalului cu dinții dezgoliți furios” Pe căptușeala de aur a tecii din tumulă secolul al VI-lea î Hr e o jumătate de animal-jumătate-pasăre zburătoare ține în ciocul său de prădător capul unui șarpe mare, care, parcă, se înfășoară în jurul corpului său Aceste monumente ale artei scitice sugerează că au existat legende despre o pasăre fantastică în Scitia, asemănătoare cu cele spuse în India și Iran antic despre Shien-Garud și Saen-Simurg IMAGINI IFOLOGICE ALE LEGENDELE NORDICE Legende similare au fost cunoscute și popoarelor finno-ugrice din nord-estul Europei și trans-uralii, ai căror strămoși îndepărtați erau vecini ai sciților (și mai devreme, după cum s-a menționat, ai triburilor ariene deja în perioada indo-iraniană) „Winged” sau „Heavenly Kars” este o pasăre fantastică în legendele lui Khanty și Mansi Iată cum o descrie S Patkanov, care a studiat la sfârșitul secolului al XIX-lea folclorul Trans-Urals Khanty: o pasăre gigantică cu un cap umanoid și un cioc mare; în spatele mâinilor, echipate cu gheare lungi și ascuțite, cresc două aripi puternice; „Kars cu aripi” poate vorbi ca un om; având o putere extraordinară, el poate duce o persoană pe spate secol În legendele Mansi, Kars apare uneori ca un monstru care distruge case și sate sau, dimpotrivă, ajută eroul Îl poate transporta pe sine în țări îndepărtate, chiar și în Oceanul de Nord: „ așează-te între omoplații mei - A decolat Urși Ajuns la Marea Arctică Au coborât ”(din legendele Mansi consemnate de V N Chernetsov) Imaginea unei păsări fantastice din mitologia popoarelor Urali corespunde pe deplin cu Simurghul iranian și cu Garuda indiană Desigur, nu se poate argumenta că tocmai o astfel de imagine a existat deja în mitologia triburilor indo-iraniene și a vecinilor lor în epoca generală ariană Ideea aspectului special al acestei păsări legendare, așa cum este descrisă în tradițiile din India, Iran și Trans-Urali, s-ar fi putut dezvolta și ca rezultat al dezvoltării independente, să apară în legătură cu contacte ulterioare, să fie un element de „povești rătăcitoare” larg răspândite La urma urmei, trăsături similare ale unei păsări fantastice pot fi găsite în legendele diferitelor popoare, de exemplu, în arabă (pasăre Fantastică bestie-pasăre Căptușeală de aur a tecii de la movila scitică de la Pridanya secolul al VI-lea î Hr e Rukh) și basme rusești (Firebird) Cu toate acestea, se poate presupune că imaginile tuturor acestor păsări minunate se întorc practic la o sursă unică și foarte veche Materialele arheologice și etnografice arată că uriașa pasăre miracolă a făcut parte din cercul de imagini mitologice care au existat de multă vreme printre triburile finno-ugrice din nord-estul Europei și din Urali Deja în secolul al XIX-lea oamenii de știință au atras atenția asupra numărului mare de imagini metalice găsite în aceste zone cu animale reale și mai ales fantastice, păsări și creaturi asemănătoare păsărilor Multe dintre aceste produse înainte de secolele XVII-XIX a servit ca amulete, idoli și jertfe pentru zei în lăcașuri de cult special concepute pentru aceasta Astfel de articole din regiunile din regiunea Kama, cursurile superioare ale Pechora și versanții estici ai Uralilor la sfârșitul secolului al XIX-lea au fost studiate de istoricul local din Perm F A Teploukhov Omul de știință a identificat o serie de tipuri în imaginea acestor „făpturi fabuloase” și a arătat că sunt imagini populare ale miturilor și legendelor popoarelor Perm și Ugric Cele mai comune sunt imaginile unor creaturi fantastice cu trăsăturile unei păsări și a unei fiare prădătoare, precum și un alt tip - creaturi asemănătoare unei păsări, cu imaginea unei fețe umane pe piept; adesea pe corpul unei păsări există o figură a unui om stând în înălțime Articole similare au fost găsite în regiunea Kama și Zaura- „Kars cu aripi” Obiecte de cult, cultura Ust-Poluy din Urali și Trans-Urali secolul al IV-lea î Hr e - Secolul II n e în timpul săpăturilor de monumente ale culturilor arheologice Acest lucru a oferit oamenilor de știință material pentru datarea unor astfel de descoperiri (lucrări de A V Zbrueva, A P Smirnov, V N Chernetsov) Figuri metalice, inclusiv cele care înfățișează păsări cu fețe umane pe piept și un om în mărime naturală pe corpul unei păsări, sunt atestate în aceste teritorii pentru culturi arheologice începând din a doua jumătate a mileniului I î Hr e Alături de figurile monștrilor mitici înaripați, triburile antice ale Kama și Trans-Uralii au folosit pe scară largă imagini rituale ale păsărilor reale - un șoim, un corb, un șoim etc Conform credințelor religioase ale popoarelor ugrice, ca etnografice materialele din secolul al XVIII-lea - începutul secolului al XX-lea arată că unele zeități s-ar putea transforma în păsări Ideile şamaniste specifice care existau cândva printre aceste popoare erau asociate şi cu păsările; spiritele șamanice și sufletele șamanilor erau gândite sub formă de păsări Credințele șamanismului nordic s-au caracterizat prin ideea de diverse zoomorfe, inclusiv creaturi asemănătoare păsărilor - zeități spirituale, „strămoși” șamanilor, șamanii înșiși, „rătăcitori” sub forma unei păsări O „pasăre” capabilă să poarte o persoană ar putea juca un rol similar Așadar, în legendele Evenki, o pasăre i se spune despre o pasăre care poartă o persoană în țara „zilei eterne” Într-una dintre legendele înregistrate de S Patkanov printre Khanty, „Winged Kars” îl duce pe eroul în „lumea superioară” Idei similare, așa cum sa menționat deja, au existat în tradițiile indiene și iraniene Cu toate acestea, în credințele religioase ale șamanismului nordic, în comparație cu religiile indo-iranienilor, astfel de trăsături se potrivesc mult mai organic în sistemul de vederi mitologice generale și rituri religioase „Repertoriul” animalelor în sine este mai larg – real eu Obiecte antice de cult din Prikamie și supranaturale, direct legate de credințele șamaniste: animale de rasă mixtă, creaturi asemănătoare păsărilor, păsări Printre obiectele de cult din regiunea Kama, imaginile unei păsări-fiară atrag atenția - de obicei este o pasăre cu cap de lup sau de câine Imaginile cu păsări asemănătoare animalelor și „vulturi” prădători înaripați fantastici din Urali sunt atestate arheologic pe baza materialelor culturii Ananyin (secolele VII-III î Hr ) Populația din regiunea Kama din acea epocă a menținut contacte vii cu triburile lumii scitice, dovadă fiind numeroasele descoperiri de produse scitice propriu-zise, precum și obiecte de origine Orientul Mijlociu și grecesc Arta triburilor Ananyin se caracterizează și prin trăsături ale „stilului animal” Aici, desigur, influența artei scitice a afectat Dar și efectul opus pare să fi avut loc Unele produse din movilele scitice au reflectat ideea naturii „câine” a fantasticei păsări-fiare Iar Eschil descrie vulturii Zascythian drept „câini” sacri Esența „câine” sau „lup” a vultururilor ar putea fi asociată cu ideile mitologice care au existat printre triburile Uralilor într-o epocă foarte îndepărtată, probabil chiar înainte de formarea artei scitice propriu-zise și a „stilului animal” Este clar că în În credințele mitologice antice ale triburilor Cis-Urali, o fiară fantastică a fost desenată în imaginea unui prădător din familia caninilor, binecunoscută în acele zone Aparent, ideile religioase și mitologice ale triburilor nordice au influențat și compoziția imaginilor acelor personaje din epopeea scitică, pe care grecii le-au comparat cu Phorkidele și Gorgonii, făcându-i „locuitori” din regiunile nordice îndepărtate dincolo de Sciția În timpul săpăturilor din Urali ale monumentelor de la sfârșitul mileniului I î Hr e arheologii au găsit plăci de metal care înfățișează creaturi înaripate (uneori cu trei capete) cu fețe feminine „asemănătoare unei meduze” pe piept În imaginea acestor creaturi fantastice, se pare că ideile locale și trăsăturile iconografice, percepute prin sciții din tradiția greacă, s-au contopit împreună După cum a remarcat pe bună dreptate A P Smirnov, locuitorii regiunilor forestiere au luat din arta străină doar acele elemente care corespundeau propriilor vederi și gusturilor estetice Un alt complot mitologic al epopeei scitice, asociat cu legendele popoarelor din Nord, este puternicul Vânt de Nord Popoarele ugrice din Trans-Urali aveau o credință larg răspândită despre existența a două vânturi personificate - Sudul și Nordul; acesta din urmă, corespunzător „Boreasului scit”, se numea Lui-Vot Oika – „bătrân vânt de Nord” Cuvântul „vot” sau „cuva” - „vânt”, care este inclus în acest nume (precum și în numele Vântului de Sud), este de origine ariană: „vata” este vântul, Vata este zeitatea lui Vantul În tradiția iraniană sunt atestate noțiunea de vânturi personificate diferite și opoziția vântului de nord cu vântul de sud Exemplele date arată cât de profunde și strânse erau interconexiunile vechilor triburi indo-iraniene și finno-ugrice, ceea ce s-a reflectat în concepțiile lor mitologice și religioase Procesul îndelungat al contactelor culturale ariano-finno-ugrice a influențat și formarea ciclului nordic al mitologiei ariene Deci, unul dintre motivele principale ale acestui ciclu - munții nordici inaccesibili care ajung la cer - găsește paralele în ideile străvechi ale popoarelor ugrice din Urali Interesant, în special, este mesajul cronicii ruse de sub : oamenii din Novgorod au plecat la Pechora și de acolo au ajuns în țara Yugra (acest nume este asociat cu etnonimul „Ugry”); acolo li s-a spus despre cei mai înalți munți până la cer, despre calea de netrecut către acei munți - „esența muntelui este în prova mării, care este înălțimea cerului există o cale către aceia munți care sunt impracticabili de abisuri, zăpadă și pădure ” La începutul secolului al XVIII-lea Grigory Novitsky, autorul Scurtei Descriere a Poporului Ostyak, a vizitat Khanty of the Trans-Urals Opera sa este una dintre primele lucrări etnografice din literatura mondială Novitsky, în special, raportează că, potrivit Gorgon Medusa Detaliu al unei cochilii de bronz dintr-un kurgan scitic din regiunea Kuban secolele V-IV î Hr e Potrivit Khanty, există un munte - „o piatră din cea mai înaltă, ca un zid, și o fracțiune din înălțime, ca pentru a ajunge la norii cerului” În astfel de legende, motivele pur mitologice sunt combinate cu idei reale despre Munții Urali / În Rus', Lanțul Ural a fost numit diferit (numele „Ural” în sine a început să fie folosit în Rusia abia în a doua jumătate a secolului al XVIII-lea) : „Piatră”, „Piatră mare”, „Stâlp”, „Crâu de pământ” Chiar și în atlasul geografic publicat de Academia Rusă de Științe în , Munții Urali sunt numiți „Centura de piatră a pământului” Numele menționate sunt legate, aparent, de vechile vederi cosmologice ale triburilor ugrice: Munții Urali este centura zeului suprem, aruncat de el din cer în timpul creării lumii; de atunci s-a întins „breaua” Se răspândește pe tot pământul, constituind suportul său, iar munții mari (Urali) sunt „mijlocul pământului” Acest lucru ne readuce din nou la tradițiile străvechi ale popoarelor indo-iraniene: marii munți sacri au apărut în timpul creării pământului, îl îmbrățișează cu rădăcinile lor și, așa cum ar fi, constituie „centrul” lui Indienii, iranienii, sciții au numit acești munți de aur și au spus că acolo curg pâraie de aur, iar lacuri aurii sunt pe vârfuri Munții Urali erau numiți și de aur; într-un cântec despre Uralii sacri, înregistrat de Mansi la începutul secolului al XX-lea Omul de știință finlandez A Kannisto vorbește despre aur și un lac cu țărmuri aurii pe un vârf de munte Legende similare erau, aparent, legate de Uralii de Nord, pe ambele părți ale cărora trăiau triburile ugrice; Uralii de Nord au fost numiti „Centura Pământului” (numele „Ural” a fost folosit pentru prima dată numai pentru Uralii de Sud) Dacă în legendele ugrice despre cei mai înalți munți, alături de o anumită bază geografică, există multe motive mitologice, atunci în tradiția folclorică a vecinilor triburilor ugrice, trăsăturile legendare ies deosebit de clar În sfârșit, în legendele înregistrate de etnografi printre popoarele ugrice din Trans-Urali, se poate găsi și o corespondență cu „fericitele” legende indiene, iraniene și scitice Informații foarte interesante sunt păstrate în „Descrierea succintă ” de G Novitsky Potrivit lui Khanty, el raportează că „în nordul îndepărtat, lângă ocean și gheață” suflă un vânt special din nord: pe care îl „găsește, îl îmbrățișează, îl lovește și îl ucide cu cruzimea sa” (acesta este „vechiul Vântul de Nord” din legendele lui Khanty și Mansi, care corespunde în mod evident vântului de nord al tradițiilor scitice - Boreas zascythian al autorilor greci; în spatele sălașului vântului de nord a „localizat” „țara fericiților” sciților epic - „Hiperboreenii”) Și mai la nord, continuă Novitsky, există, conform poveștilor, o țară ai cărei locuitori sunt celebri pentru frumusețea și inteligența lor Există credința că se poate vedea acea „frumusețe umană creată”, dar nu se poate auzi acei oameni și nici nu poate avea conversații cu ei Novitsky însuși a considerat astfel de povești ca fiind complet nesigure și a scris că, în mod natural, niciun popor nu ar putea trăi în ținuturile nordice dincolo de ocean Cu mai bine de de ani înainte de Novitsky, Herodot se îndoia și de existența unei „țări a binecuvântaților” în apropierea îndepărtată a Mării Nordului Ambii savanți – atât istoricul antic, cât și etnograful epocii lui Petru I – au avut, desigur, dreptate în aprecierile lor asupra realității ideilor despre țara „fericiților” de pe Oceanul de Nord Natura legendară a unor astfel de povești este dincolo de orice îndoială, dar știința are acum date care fac posibilă dezvăluirea originii unor astfel de reprezentări mitologice Datorită cercetărilor oamenilor de știință, în primul rând etnografi și folclorişti ai școlii naționale, s-a colectat cel mai valoros material: Au fost studiate legendele și basmele populare, credințele și ideile cosmologice care au existat printre diferitele popoare din Nord în secolele XIX - începutul secolului XX Acest lucru face posibil nu numai să aruncăm o privire nouă asupra „ciclului nordic” al tradiției indo-iraniene pe care o studiem în ansamblu, ci și să dezvăluim originile unora dintre celelalte motive și comploturi ale sale Multe popoare din nordul Europei și Siberiei aveau legende că se presupune că în nordul îndepărtat existau țări inaccesibile oamenilor pământeni, un loc al zeilor și spiritelor, sălașul vieții de apoi a sufletelor morților În legendele lui Khanty și Mansi, această regiune era situată în partea inferioară a Ob sau pe o insulă din Oceanul Arctic Se credea că viața de pe insulă este similară cu cea de pe pământ: vânează animale acolo, trăiesc în sate, iar doar soarele și luna sunt doar jumătate (conform materialelor lui V N Chernetsov) Mansii credeau că sufletele morților de pe spatele unei păsări merg spre nord, spre marea rece Printre primele idei Evenk despre lume, povestea „pământului superior” este interesantă Acest sălaș ceresc are o climă blândă și o viață fericită, pășuni frumoase, ierburi luxuriante, râuri convenabile pentru mișcare, bogate în pești, soarele strălucește tot timpul anului și este mereu cald Intrarea în „pământul superior” este Steaua Polară: doar șamanii pot ajunge la locuitorii săi, dar și atunci cu ritualuri „speciale”; dacă oamenii pământeni reușesc să ajungă acolo într-un mod neobișnuit, atunci ei rămân invizibili pentru locuitorii „locuinței”, iar șamanii le oferă „extratereștrilor” să se întoarcă înapoi pe pământ (pe baza materialelor lui G M Vasilevich) În unele versiuni ale acestui mit, se spune că oamenii de pe pământ au călătorit la o locuință fericită pe păsări, cel mai adesea pe o pasăre fantastică uriașă O astfel de „călătorie aeriană” în țara „zilei veșnice” a fost atrasă multă vreme Una dintre legendele Evenki povestește despre dorința eroului de a intra în „pământul de sus” O pasăre puternică a acceptat să-l aducă acolo, dar a avertizat: „Această cale este un mare chin” Când totuși eroul a zburat pe o pasăre către mănăstirea fertilă, a văzut acolo un pământ fericit, fără praf și lut, ierburi suculente, dar nu a găsit acolo nici măcar o urmă de om pământesc Se credea că în această mănăstire trăiește principalul spirit și profesorul șamanilor În legendele antice ale Evenkilor și ale altor popoare din Europa de Nord și Siberia, ideile despre viața cerească și viața de apoi sunt similare în multe detalii Sufletele morților sau șamanilor intră în viața de apoi; dacă unul dintre oamenii vii ajunge accidental acolo, atunci „locuitorii pământului de jos” nu-l văd, iar șamanul îl alungă și el înapoi Potrivit ideilor Kets, lumea interlopă se presupune că este situată în Oceanul Arctic Ob Khanty avea o credință despre regatul „lumii inferioare” mult la nord, dincolo de gura Ob, în oceanul rece sau chiar dincolo de el, unde este mereu întuneric, dar râurile curg și oamenii trăiesc Potrivit legendelor Evenk, „lumea inferioară” este situată în nordul îndepărtat; principalul râu șaman curge acolo din „lumea superioară”, totul era păzit în mod sigur de o mulțime de „spirite războinice” sub forma unor monștri teribili Călătorind de-a lungul râului sacru, șamanul putea intra atât în lumea „superioară”, cât și în cea „inferioară” Trecând prin ţinuturile mănăstirii de sus şi apropiindu-se de soare, a lâncezit de căldură, iar dacă trecea prin norii de zăpadă, suferea de frig; când șamanul a mers în lumea „inferioară”, a intrat în regiunea nopții polare sumbre, atât de întunecată și de groaznică, încât el însuși nu a mai mers mai departe, ci și-a trimis spiritele ajutătoare sub formă de păsări (pe baza materialelor lui A F Anisimov şi G M Vasilevici) Legendele și poveștile descrise reflectau ideile mitologice asociate cu credințe religioase foarte vechi care au apărut într-o perioadă în care nu exista o opoziție clară între lumile „superioare” și „inferioare” Și abia mai târziu, după cum a remarcat academicianul A P Okladnikov, cazuistica religioasă șamanistă a reconciliat ambele cicluri de idei despre viața de apoi Dar toate aceste „lumi” de spirite, binecuvântate și decedate în legende și credințe antice ale popoarelor din Siberia și nordul Europei, sunt de obicei asociate cu nordul îndepărtat, adesea direct cu Oceanul Arctic, în tradițiile unui număr de popoare din Uralii și Europa de Nord-Est - cu munți reali sau mitici Era acolo - spre nord, unde cei mai înalți munți și sălașul fericirii, șamanii, vrăjitorii, vrăjitorii făceau „zboruri” În spatele lanțului îndepărtat de munți sălbatici, Locuințe de vânturi, furtuni cu tunet, Unde până și privirea îndrăzneață a vrăjitoarelor se teme să pătrundă la ceas târzie, O vale minunată pândește, Și în valea aceea sunt două izvoare Toate este liniște în jur, vânturile dorm Câteva spirite de la începutul lumii, Tăcute în sânul lumii, Gărzile de coastă dense Rândurile de mai sus sunt preluate din poezia lui A S Pușkin „Ruslan și Lyudmila” Acolo, în această minunată vale, „finlandezul profetic” a fost transportat de la schitul său pentru a obține apa sfântă și a reînvia cu ea pe mortul Ruslan Aplecându-se, el cufundă Vasele în valuri virgine; L-a umplut, a dispărut în aer, și în două clipe s-a trezit în valea unde zăcea Ruslan Citind aceste rânduri, cineva compară involuntar zborul „instantaneu” al unui finlandez cu „rătăcirile cerești” ale șamanilor, sfinților iranieni și indieni, asceților și rishi-urilor Să ne amintim, de exemplu, de înțeleptul Narada: „Du-te, Narada, nu ezita și grăbește, puternic ”, s-a ridicat, a coborât din cer spre mare - recipientul amriței, s-a închinat zei și imediat s-a întors la locuința lui Astfel de idei au existat, desigur, printre diferitele popoare ale lumii, ceea ce s-a reflectat și în folclorul lor Pușkin, după cum știți, deja în Ruslan și Lyudmila a folosit diverse motive folclorice, în primul rând cele rusești; basme populare și epopee Cu toate acestea, este de remarcat faptul că în poem magicianul-patron și vindecător al lui Ruslan este un finlandez ("finlandez natural") El a înțeles învățăturile vrăjitorilor, pentru că în patria sa de pe „coasta finlandeză” Între pescarii din deșert Se pândește știință minunată Sub acoperișul tăcerii veșnice, Printre păduri, în sălbăticia îndepărtată Trăiesc vrăjitori cu părul cărunt; Spre obiectele înaltei înțelepciuni Toate gândurile lor sunt îndreptate Cercetătorii lucrării lui Pușkin au remarcat în mod repetat că alegerea unui finlandez ca vrăjitor nu este întâmplătoare În același timp, s-au referit la cuvintele lui N M Karamzin că „nu numai în Scandinavia, ci și în Rusia, finlandezii și Chud erau faimoși pentru magia lor” Karamzin s-a bazat și pe mărturia izvoarelor antice rusești despre vrăjitori, un ghicitor, vrăjitori din triburile finno-ugrice care locuiau în nordul Rus'ului Într-adevăr, primele volume din „Istoria statului rus” la momentul scrierii „Ruslan și Lyudmila” erau deja cunoscute de Pușkin Dar poetul, poate, avea alte izvoare, folclor Legendele și credințele popoarelor finlandeze de vest (finlandezi, kareliani, estonieni) și laponieni (saami) din nordul Scandinaviei, studiate de etnografi și folclorişti moderni, reflectă multe motive ale ciclului pe care îl luăm în considerare, inclusiv „zborurile” către o locuință fabuloasă dincolo de munţii sacri Legendele povesteau și despre lumea „inferioară”, în legendele finlandeze este adesea numită Tuonela În această „lume a morților” viața este asemănătoare vieții pământești, soarele strălucește constant, pământul este bogat în câmpuri generoase și pajiști abundente Dar proprietarul „regatului morților” sumbru Tuoni (Duodna laponienilor) păzește cu încredere intrările și ieșirile din „țară” Aceleași popoare aveau credințe despre „muntii sacri”, unde trăiesc spiritele bune și sufletele morților duc o viață fericită; bucuria și distracția, armonia și dreptatea domnesc acolo Un șaman ajută să „intră” în această locuință de munte Laponii credeau că, Dumnezeul morții Yama Arta himalayană secolele XVIII-XIX Dumnezeul morții Yama Muzeul din Nalanda când șamanul zace nemișcat în timpul ritualului, sufletul său vizitează „muntii sacri” (conform materialelor culese în secolele XVIII - începutul secolului XX de oamenii de știință scandinavi K Viklund, J Qigstad, K Leem, E Reutersköld și alții) ) Potrivit credințelor timpurii ale popoarelor finlandeze occidentale, sufletul îl aștepta pe drumul spre „țara morților”: se putea întâlni cu șerpi, monștri, spirite rele, trebuia să depășească pâraiele învolburate și repeziturile sumbre înainte de a se apropia „podul” care duce la scopul dorit În străvechile cântece magice ale finlandezilor, se spunea cum intrarea în „lumea de jos” era păzită de stăpâna ei În spatele „podului”, conform credințelor străvechi ale karelianilor, locuința fericirii se deschidea cu ierburi suculente, câmpuri largi și copaci cu fructe dulci ca mierea Acolo s-au „adunat” vrăjitori, vrăjitori, șamani Legendele finlandeze au numit pământul morților „Casa de Nord” și l-au plasat „dedesubt și în nord” În tradiția folclorică a popoarelor din nordul Scandinaviei și Karelia, există și o indicație mai precisă: această „țară” ar fi fost situată în Oceanul Arctic sau în „mare” - „Sarayas” Lingviștii au stabilit că „sarayas” este unul dintre acele cuvinte ale limbilor finlandeze care găsesc corespondențe în limbile indo-iraniene Prin origine, „sarayas” este același cuvânt cu vechiul indian „jrayas” - „flux”, „spațiu vast”, „întindere largă” și iranianul „zraya” - „bazin mare de apă”, „mare” Cu toate acestea, este imposibil să nu ne gândim la faptul că în teritoriile în care ar putea avea loc contacte între triburile finno-ugrice și ariene, nu există mări și întinderi semnificative de apă Cunoscutul om de știință finlandez J Toivonen credea că strămoșii popoarelor finlandeze occidentale au adoptat cuvântul „sarayas” împreună cu „miturile cosmologice ale iranienilor” Într-adevăr, în tradiția iraniană, cuvântul „zraya” a definit zona mitică de apă a Vourukash, situată în apropierea marilor munți nordici (Khara Berezaiti) Este de remarcat faptul că „sarayas” finlandez nu este o desemnare pentru o mare adevărată, ci pentru un corp de apă mitic în nordul îndepărtat Coincidențele marcate, în acest fel, ne întorc din nou la „ciclul nordic” al mitologiei ariene și confirmă încă o dată legătura acesteia cu cosmologia și religia triburilor finno-ugrice Potrivit Avestei, sufletul defunctului face o „călătorie” până la podul Chinvat Aici o așteaptă o anumită persoană divină, care transferă unele suflete peste pod în sălașul ceresc al fericirii, în timp ce altele se răstoarnă în abisul sumbru aflat sub trecere „Frumoasă” și „dexter”, așa cum o numește „Avesta”, stăpâna podului este, evident, o rudă apropiată a acelei „stăpâne a lumii inferioare” a mitologiei nordice, care „întâlnește” sufletele morților la trecere O „traversare” similară peste râul subteran al lumii interlope este descrisă și în epopeea indiană „Toată lumea vine la ea, dar cel agravat nu atinge fericirea fără piedici aici ard oameni care au făcut rău, aici se înghesuie la trecere ” Și cine este vrednic „ajunge la capătul bucuriei și al suferinței; aici soarele bea băutura sacră și, ajungând în țara Vasistha (adică, Ursul cel Mare), eliberează iarna Aici, în sălile cântăreților rishis, în tufișurile cerești ale Muntelui Mandara, Gan-dharva cântă cântece care încântă inima și mintea Prin ea se întinde calea ta, Galava ”(din „povestea ”pasării Garuda,” Mahabharata”) O COMEDIE DE FOC ŞI PREOŢI ZOROASTRIENI ÎN CELALALĂ LUME „Sufletul lui Arda-Viraz, despărțit de corp, s-a dus la munții sacri din Chakat-i Daytik și podul Chinvat Și s-au întors în ziua a șaptea și au intrat înapoi în trup Arda-Viraz s-a sculat, parcă s-ar fi trezit dintr-un vis plăcut Și l-au salutat, „care a venit din sălașul morților în acest sălaș al celor vii și i-a poruncit lui Arda-Viraz: „Adu un înțelept și scrib învățat!” ceea ce a spus Arda-Viraz, a scris corect, clar și detaliat Astfel se încheie prologul operei zoroastriene „Arda-Viraz-namak” Mai departe, textul spune despre „călătoria” cuviosului Arda-Viraz prin rai și iad, că el este acolo Am văzut despre răsplata celor drepți și pedeapsa păcătoșilor pentru faptele lor pe pământ Când, în , o traducere a fragmentelor din Cartea lui Arda Viraz a apărut pentru prima dată într-o limbă europeană, oamenii de știință au fost surprinși să constate că în intriga ei lucrarea seamănă cu Divina Comedie a marelui poet italian Dante Alighieri ( - -) ) Chiar și atunci, s-au exprimat păreri despre posibila cunoaștere a lui Dante cu una dintre variantele acestei opere iraniene Ulterior, acest punct de vedere nu a primit o justificare convingătoare, în timp ce discuția despre originile Divinei Comedie continuă în timp prezent Nu trebuie să uităm că cultura medievală europeană datorează mult civilizațiilor din Orient, în special științei, filosofiei și literaturii arabe; Europa a făcut cunoștință și cu realizările culturale ale popoarelor din Iran, Asia Centrală și India De exemplu, soarta străvechii lucrări indiene „Panchatantra”, care a fost tradusă în persană sub numele „Kalila și Dimna” sub sasanizi, este orientativă Versiunea arabă a acestei lucrări a pătruns în Europa, unde tradus în toate limbile europene majore În multe lucrări ale literaturii europene, influența acestei colecții estice de pilde edificatoare și nuvele este remarcabilă Este foarte posibil ca în Europa, pe vremea lui Dante, să fi fost cunoscute scrieri orientale care erau apropiate ca conținut de cartea zoroastriană despre Arda Viraz Desigur, Divina Comedie a lui Dante este destul de originală ca caracter și conținut ideologic Vestitor al Renașterii, autor de scrieri științifice și de tratate politice, Dante a umplut poemul cu imagini ale timpului său; reflectă viziunea asupra lumii a epocii sale și, în același timp, este impregnată de idei și idealuri noi care l-au ridicat pe poet deasupra scolasticii religioase din Evul Mediu Prin urmare, când comparăm Divina Comedie cu presupusele sale prototipuri orientale, putem vorbi doar despre similitudinea externă a intrigii și despre câteva detalii în descrierea iadului și a paradisului Tema „vizitării” eroului celeilalte lumi în literatura răsăriteană a fost dezvoltată cu mult înainte de epoca lui Dante Proeminentul iranianist sovietic E E Bertels, apoi arabistul englez R Nicholson au atras atenția asupra asemănării semnificative a Divinei Comedie a lui Dante cu una dintre poeziile poetului persan Sanai (sfârșitul secolului al XI-lea - începutul secolului al XII-lea) Articolul lui Nicholson a fost intitulat „Precursorul persan al lui Dante” Sanai a scris în perioada de glorie a literaturii clasice persane, dar în Iran, poveștile despre „călătoria” către iad și paradis au existat mult mai devreme și au fost asociate cu tradiția religioasă zoroastriană „Arda-Viraz-namak” povestește despre evenimentele care se presupune că au avut loc sub Sassanid Shapur II ( - ) Zoroastrismul trecea atunci printr-o perioadă dificilă: ereziile și necredința s-au răspândit Preoții zoroastrieni au ales din mijlocul lor pe cel mai evlavios - Arda-Viraz - și „trimis” în lumea cealaltă, pentru ca, la întoarcere, să confirme că iadul și paradisul există, iar pedeapsa postumă depinde de îndeplinirea constantă a prescripțiilor credinţa zoroastriană Cu astfel de povestiri, biserica zoroastriană a încercat să-și influențeze adepții și să demonstreze adevărul religiei sale „Cartea lui Arda Viraz” a fost întocmit nu mai devreme de secolele VI-VII Prin urmare, oamenii de știință au crezut că lucrarea a fost pur apocrifă în natură, fără legătură cu evenimentele reale din perioada timpurie non-Sasaniană Dar noile descoperiri ne obligă să reconsiderăm această opinie Celebrul om de știință francez F Ginho a reușit să dezvăluie semnificația uneia dintre inscripțiile lui Carti-ra, o figură religioasă și politică a secolului al III-lea n e , epoca creării statului sasanid - un puternic rival al Romei și Bizanțului A fost o perioadă de consolidare a zoroastrismului, iar rolul principal în crearea bisericii de stat zoroastriene a fost jucat de Kartir - „capul magicienilor” și „păzitorul sufletului” Kartir Relief de stâncă III n e Regele regilor Nu întâmplător, inscripțiile sale sunt sculptate în același loc cu edictele monarhilor sasanieni, iar pe reliefurile oficiale este înfățișat alături de regi Kartir povestește despre multe dintre „meritele” sale în inscripții, în special, că le-a dezvăluit oamenilor sensul doctrinei „raiului și abisului iadului” Cum Kartir „știa esența iadului și a paradisului” devine clar din inscripția sa din Sar-i-Mashhad (lângă orașul Kazerun din Iran), analizată în detaliu de F Zhinyu: Kartir vorbește despre „vizitarea” lumii celeilalte, unde a reușit să contemple zeii zoroastrieni și viața fericită a drepților, să vadă raiul și iadul Așadar, Kartir, o adevărată figură istorică, o figură politică a unei mari puteri, într-o inscripție oficială își atribuie acele „fapte” pentru care, mult mai târziu, tradiția zoroastriană l-a lăudat pe Arda-Viraz, care ar fi trăit în secolul al IV-lea î Hr (adică un secol mai târziu decât Kartir) Scopul ambelor povești a fost același - să întărească credința zdrobită, să întărească poziția religiei și a bisericii zoroastriene În inscripțiile sale, Kartir menționează și răspândirea ereziilor dăunătoare, credința în zei falși, spune că datorită activităților sale, „mulți oameni care erau necredincioși au ales adevărata credință” – zoroastrismul În mod evident, pentru Kartir nu i-a fost ușor să realizeze acest lucru: a trebuit să apeleze la o punere în scenă bine gândită a „călătoriei” sale lumea ronny Kartir a folosit idei religioase arhaice și foarte primitive în scopuri politice (autorii legendelor despre Arda-Viraz au recurs la aceeași metodă mai târziu) Textul inscripției Sarmeshkhed este păstrat doar parțial și, prin urmare, multe detalii despre „călătoria din altă lume” a lui Kartir rămân neclare Dar chiar și în fragmentele care au supraviețuit, se menționează că a văzut în paradis și care a fost drumul său acolo Povestea este construită în conformitate cu ideile tradiționale zoroastriene despre viața de apoi: o „femeie nobilă” îl conduce pe Kartir în paradis, ea îl însoțește când trece podul, în paradis îl vede pe marele drepți, tronul de aur al lui Dumnezeu, cântare Pe același drum „a urmat” spre paradis și Arda-Viraz „Podul Chinvat a lărgit nouă sulițe și l-am traversat ușor, confortabil, curajos și victorios Eu, Arda-Viraz, am fost întâmpinat de puternicul zeu Mithra, de bunul Vayu și de alte ființe ale acelei lumi Iar eu, Arda-Viraz, l-am văzut pe zeul drept Rashna, care ținea în mâini cântare de aur curat și cântărea faptele drepților și păcătoșilor Atunci neprihănitul Sraosha și zeul focului m-au luat de mână și mi-au spus: „Veniți, vă vom arăta raiul și iadul, strălucirea, strălucirea, pacea și prosperitatea, plăcerea și plăcerea, bucuria, fericirea și parfumul paradisului - răzbunare celor drepti Și vă vom arăta întunericul, îngustimea și murdăria, chinul, răutatea și durerea, groaza și duhoarea în iad, tot felul de recompense pe care le primesc vrăjitorii și păcătoșii „Cartea lui Arda-Viraz” descrie în detaliu însăși „plecarea” într-o altă lume Preoții cu experiență îndeplinesc rituri rituale, Arda-Viraz se roagă, i se aduc trei ulcioare cu vin și droguri, le bea, continuând să cânte rugăciuni până cade inconștient; sufletul său „părăsește” trupul și „zboară” într-o țară îndepărtată, astfel încât, după ce a văzut raiul și iadul, după șapte zile se va întoarce din nou într-un trup fără viață Ritul magic descris seamănă involuntar cu un ritual șamanic, în ciuda formei ficționale a poveștii și a unui mediu istoric și cultural complet diferit Adevărat, „șamanismul” are loc nu într-o ciumă sau altă cameră specială pentru un șaman, ci într-un templu de foc; la „întoarcerea” sufletului, Arda-Viraz nu numai că povestește despre ceea ce „a văzut”, dar îi dictează și povestirea scribului Totuși, acest lucru nu schimbă esența acțiunii rituale „Călătoria” lui Arda-Viraz este „călătoria” sufletului spre viața de apoi Idei similare sunt reflectate în inscripția Kartira: cadavrul a rămas pe pământ Traducere de profesorul V A Livshits Autorii profită de această ocazie pentru a-și exprima recunoștința unui iranianist sovietic proeminent pentru sfaturile valoroase despre ornitologie, precum și lui N G Ptitsyna, candidat la științe fizice și matematice, pentru consultări despre astronomie în legătură cu datele din textele iraniene „dublul lui Kartir” a călătorit prin lumea cealaltă Împreună cu preoții, soțiile lui Arda-Viraz „ timp de șapte zile și șapte nopți, repetând imnuri sacre, nu au încetat să păzească” trupul lui Arda-Viraz, părăsit de suflet Șamanii din nord aveau și asistenți speciali (adesea soții) care erau experimentați în ritual și „protejau” corpul șamanului în timpul „călătoriilor” sufletului său; cu vrăjile lor, trebuiau să „ajute” sufletul şamanului să se întoarcă în trup Un interes deosebit este numele „drogului sacru” luat de Arda-Viraz înainte de a cădea în transă - „bang”, un vechi drog narcotic al preoților și șamanilor Traseul „călătoriilor” vieții de apoi ale lui Kartir și Arda-Viraz este foarte indicativ: sufletele ambilor au „trecut” podul Chin-vat; conform „Cărții lui Arda-Viraz”, sufletul său a mers către munții Chakat-i Daitik și podul Chinvat „Chakat-i Daitik” („Munții Justiției”) este o desemnare figurativă a munților sacri din mitologia antică iraniană (și ariană comună), folosită în scrierile zoroastriene de mai târziu Conform textelor zoro-astriene, Harburz („High Hara”) este același cu Chakat-i Daitik; podul Chinvat este „situat” la poalele Khar-burz (și conform „Avesta”, podul Chinvat se află la High Khara) Astfel, chiar și pe vremea sasaniei, preoții zoroastrieni, în timpul ritualurilor lor religioase, făceau „zboruri” în același loc în care „zburau” vechii munis și rishi indieni - spre munții sacri (Meru-Khara), care se aflau în nordul îndepărtat Astfel, analiza inscripțiilor sasanide și a scrierilor zoroastriene medievale timpurii oferă noi materiale pentru recrearea celor mai vechi idei religioase și mitologice ale indo-iranienilor și confirmă încă o dată concluzia despre originea panariană a comploturilor „ciclului nordic” studiem Ideile mitologice și religioase ale triburilor indo-iraniene din epoca pan-ariană sunt restaurate de oamenii de știință printr-un studiu comparativ al tradițiilor care s-au păstrat printre diferitele popoare indo-iraniene în perioada istorică Desigur, nu se poate fi sigur că această metodă permite să se recreeze un sistem de vederi care este pe deplin în concordanță cu cel care a existat cândva printre strămoșii acestor popoare Scrierile religioase și epice ale vechilor indieni și iranieni sunt atestate în alte teritorii în comparație cu „căminul strămoșesc” – în India și Iran, iar tradiția scitică este înregistrată în principal într-un mediu etno-cultural diferit – greacă După prăbușirea „comunității” ariene, diferite grupuri de triburi indo-iraniene s-au dezvoltat deja în diferite condiții geografice și istorice, procesul de formare a religiei și culturii lor nu a fost același „Ideile religioase originale, în cea mai mare parte comune fiecărui dan unui grup înrudit de popoare”, scria F Engels, „după separarea unor astfel de grupuri, fiecare popor se dezvoltă într-un mod aparte, conform condiţiilor de viaţă care i-au căzut la soarta” În același timp, ideile arhaice asociate cu o epocă mai veche au fost păstrate în credințele religioase pentru o lungă perioadă de timp Cu toate acestea, multe credințe vechi în noua situație istorică, cu un alt nivel de dezvoltare a societății, au continuat totuși să existe împreună cu idei și vederi fundamental diferite apărute recent „ Odată apărută”, nota F Engels, „religia păstrează întotdeauna un anumit stoc de idei moștenite din vremuri trecute” În miturile și legendele antice ale indo-iranienilor, potrivit lui K Marx, s-au reflectat „natura și formele sociale, deja reelaborate într-un mod inconștient artistic de fantezia populară” În același timp, credințele magice primitive, idei pur mitice, au coexistat cu elemente de raționalism Pentru mitologia antică, așa cum a subliniat V I Lenin, „conexiunea dintre rudimentele gândirii științifice și fantezie” este caracteristică Concepțiile cosmologice și mitologice care existau printre triburile indo-iraniene s-au reflectat pe scară largă în credințele și cultul lor religios Ideile „ciclului nordic” erau strâns legate de acele forme arhaice ale religiilor indo-iraniene care pot fi definite ca „șamanice” Dar aceleași idei pot fi urmărite chiar și în sisteme religioase dezvoltate precum budismul, zoroastrismul Pe lângă sfera pur religioasă, comploturile „nordice” sunt prezentate și în materialul mitologic actual, cosmologie și epopee Desigur, motive individuale ale ciclului luat în considerare au existat în mitologia diferitelor popoare ale lumii (idei despre „muntele lumii”, despre calea sufletului, lumile „superioare” și „inferioare” etc ), dar în cosmologia și mitologia popoarelor indo-iraniene astfel de motive nu sunt asemănări tipologice Ele (toți) constituie un sistem unificat coerent, incluzând astfel de coincidențe detaliate care nu pot fi explicate prin dezvoltarea tipologică paralelă Același sistem de idei stă la baza celor mai importante povești mitologice și epice ale vechilor indieni și iranieni (de exemplu, mitul răpirii plantei sacre din marii munți de către Pasăre, povestea epică despre renunțarea la regele drept , călătoria lui spre nord cu cinci tovarăși, moartea lor la poalele munților și înălțarea regelui la sălașul ceresc etc ) Originile lor panariane ale gurii Marx K , Engels F Soch , v , p Ibid , p l Marx K , Engels F Soch , v , p Lenin V I Poly col cit , vol , p curge complet independent de „ciclul nordic” Toate acestea indică faptul că reprezentările acestui ciclu sunt o moștenire panariană, formată într-o anumită epocă și în anumite teritorii, care erau apoi locuite de strămoșii diferitelor triburi iraniene și indiene Sistemul de idei interconectate al vechilor arieni era următorul: departe la nord de zonele cu adevărat cunoscute de triburile ariene - din propriul lor teritoriu și din regiunile vecinilor lor nordici - există o țară de creaturi fantastice, sumbre și pustie , impracticabil pentru om; mai departe, munții care se întind de la vest la est se ridică spre cer, luminarii se învârt în jurul vârfurilor lor; în spatele munților - o mare întindere de apă - „Marea Nordului”, sau „ocean”; pe vârfurile munților și pe țărmurile „oceanului” se află sălașul zeilor, al „fericiților” și al sufletelor morților - o zonă de climă și lumină fertilă (deși se află dincolo de țara întunericului și a frigului), în același timp soarele răsare și apune acolo o dată pe an, zi și noapte noaptea continuă timp de șase luni În această bază generală a reprezentărilor geografice şi cosmologice caracteristicile pur mitice sunt combinate cu date reale Acestea din urmă includ și informații despre fenomenele „polare” Autorii legendelor antice au asociat fenomenele polare cu țări situate în afara așezării triburilor ariene, departe la nord de regiunile lor, în zone „inaccesibile” oamenilor Acum putem răspunde cu siguranță la întrebarea de unde au primit arienii informații despre țările „polare” - le-au împrumutat de la vecinii lor din nord Pentru o perioadă lungă de timp, triburile indo-iraniene au fost în strânsă legătură cu strămoșii popoarelor finno-ugrice Aceste legături au afectat diverse domenii ale activității economice, relațiilor sociale, culturii materiale și spirituale; influențele reciproce ale credințelor mitologice și religioase ale ambelor grupuri etnice au fost profunde În cursul contactelor lor s-au format și idei aparținând ciclului pe care îl studiem Unele dintre aceste motive analoge, s-ar părea, pot fi considerate doar asemănătoare tipologic, dar chiar și aici există fapte care indică o legătură directă între parcelele acestui cerc Acest lucru este indicat de coincidențe detaliate într-o serie de reprezentări caracteristice și imagini mitologice, precum și de dovezi lingvistice fundamentale importante: corespondența cuvintelor asociate cu acest cerc de reprezentări în diferite limbi finno-ugrice și indo-iraniene (denumirea de mitica „mare”, „vânt” și denumirea personificată vânt de nord, „munti” și numele munților sacri, un mijloc extatic prin care, în special, preoții făceau „zboruri” către munții sacri și Oceanul de Nord ) Așa că strămoșii triburilor indo-iraniene „au făcut cunoștință” cu munții sacri din nord, Oceanul de Nord, fenomene „polare” În același mod, mult mai târziu decât epoca generală ariană, comploturile „nordice” ale tradiției mitologice scitice au continuat să fie completate cu informații despre regiunile „polare” CALĂTORI ȘI OAMENI DE ȘTIINȚĂ PE VOLGA În Scythia se știau povești despre un popor în a cărui țară noaptea dura șase luni; după Herodot, această informație a fost adusă de acei sciți care au ajuns la argippeeni Aceste rapoarte, venite din lumea scitică și datând din tradiția mitologică scitică, includ primele informații ale științei antice despre fenomenele „polare” După epoca scito-sarmată, știința europeană și din Orientul Mijlociu aproape că nu a primit informații detaliate despre regiunile adânci ale Europei de Est Și abia mai târziu, în perioada de glorie a științei arabe medievale, au apărut date foarte detaliate despre popoarele stepei eurasiatice și vecinii lor din nord Desigur, în acest moment populația acestor teritorii a trecut printr-o cale semnificativă de dezvoltare economică și socială, legături comerciale și culturale, contactele cu statele din Orientul Mijlociu au devenit mai strânse Și cu toate acestea, chiar și în această perioadă, unele povești legendare despre țările din nord, asemănătoare cu cele care existau anterior în tradiția antică, încă au supraviețuit Astfel de legende s-au reflectat în literatura geografică și istorică arabă a secolelor IX-XIV Oamenii de știință din acea vreme erau interesați în special de știrile despre fenomene astronomice neobișnuite, care, se credea, puteau fi observate în țara bulgarilor (un stat care a apărut la începutul secolului al X-lea în regiunile din regiunea Kama de Jos) și regiunile învecinate ale regiunii Volga), adică aproximativ pe aceleași teritorii prin care în perioada scitică a trecut calea către argippeeni În secolul al XIV-lea celebrul călător arab Ibn Battuta a făcut o călătorie specială în orașul Bulgar tocmai pentru a „vedea singur ce spun ei despre concizia excepțională a nopții și concizia excepțională a zilei în alte perioade ale anului” Ibn-Battuta dă și o poveste despre „țara întunericului” situată departe la nord de bulgari Departe este drumul prin zăpadă și gheață către acel pământ, care în sine este pustiu și întunecat Dacă unul dintre negustori merge acolo, el ia cu el provizii uriașe de mâncare, băutură și combustibil, căci „nu există copaci, pietre și locuitori” Intrând în țara întunericului, negustorii desfășoară „comerț invizibil”: părăsind mărfurile, acestea sunt îndepărtate și când se întorc, găsesc străini lângă ei – în schimb Și nimeni nu știe, notează Ibn Battuta, ce fel de oameni ai întunericului fac comerț cu negustorii din sud - genii sau oameni, „la urma urmei, nimeni nu l-a văzut vreodată” Alți autori arabi menționează și „țara întunericului”, plasând-o la nord de Yugra (teritoriul triburilor ugrice de lângă Uralul de Nord și Pechora) Sursele arabe conțin multe alte povești despre țările misterioase de la nord de bulgari De un interes deosebit sunt reportajele despre țările nordice din cartea „Într-o călătorie către Volga” de Ibn Fadlan În , ca parte a ambasadei califului de la Bagdad la regele bulgar, a vizitat țara bulgarilor, unde, potrivit acestuia, a văzut „o mulțime de lucruri uimitoare” Ibn Fadlan își începe povestea cu o descriere a unui fenomen natural care l-a lovit - lupta pe cer a călăreților înfocați și negri Oamenii de știință moderni au stabilit că diplomatul de la Bagdad a transmis în mod viu impresia pe care i-au făcut-o aurora boreală Ibn-Fadlan povestește în detaliu și despre nopțile scurte surprinzătoare pentru un sudic din țara bulgarilor Acest complot a ocupat și mulți alți autori arabi Un detaliu preferat al unor astfel de povești a fost mesajul că în Bulgar rugăciunea de seară, săvârșită la apus, aproape coincide în timp cu rugăciunea de dimineață, citită la răsărit (conform instrucțiunilor Coranului, soarele este considerat a fi apus numai atunci când este imposibil să distingem un fir negru de unul alb) Ibn Fadlan mai scrie că nici în cel mai întunecat timp al nopții, întunericul complet nu vine, „zorii roșii” nu dispare; iarna, ziua devine la fel de scurtă ca noaptea vara, iar zorii dimineții aproape se contopesc cu seara Printre bulgari, Ibn-Fadlan a auzit că dincolo de țara lor, mult la nord, locuiesc oamenii „visu” („întregul” cronici rusești), unde noaptea este și mai scurtă și durează mai puțin de o oră Ibn-Fadlan și alte povești auzite de el în țara bulgarilor despre un popor extraordinar care locuia și mai la nord de „Visu” transmit Potrivit „Visu”, acest popor este despărțit de ei de mare, locuiește pe „pe vreo insulă”, dar este înconjurat de munți și „nimeni din popor nu poate pătrunde în acea zonă” Iar în scrierile altor autori arabi se reflectă poveștile triburilor pădurii despre „oamenii” despărțiți de restul lumii de munți înalți și care trăiesc pe coasta mării nordice În cronica rusă de sub , un mesaj similar a fost păstrat despre un popor necunoscut care locuia la nord de Yugra în spatele celor mai înalți munți care intră în mare; calea către acei munți este impracticabilă și nimeni „nu ajunge niciodată la ei” Așadar, idei similare cu intrigile „ciclului nordic” al mitologiei ariene au fost păstrate în scrierile autorilor arabi medievali, cărora le-au devenit cunoscuți oral povești și legende ale popoarelor din sud-estul Europei și, mai ales, populației din regiunea Volga Mijlociu În regiunile Volga și Kama de Jos, călătorii și oamenii de știință arabi au observat nopți surprinzător de scurte, în aceleași zone au aflat despre îndepărtata țară nordică a întunericului constant și, în același timp, despre zonele în care aproape nu există noapte vara, despre munți, se presupune că se află în apropierea Oceanului de Nord POVESTI ADEVAATE AJUTĂ ŞTIINŢA Chiar și în perioada scitică, informațiile despre țările în care ziua și noaptea au durat șase luni au venit din aceleași zone în regiunea nordică a Mării Negre și în lumea elenă Este întâmplător ca în antichitate și în Evul Mediu timpuriu informații despre Fenomenele „polare” au pătruns în țările sudice din regiunile Volga Mijlociu și Kama de Jos? Evident, triburile de stepă (de la ele au fost primite astfel de informații în lumea antică) din aceste zone s-au dovedit a fi în cea mai apropiată apropiere de triburile din zona forestieră din nord (în regiunile mai vestice, granița dintre stepă) iar pădurea se întinde mult spre sud; este foarte remarcabil, de exemplu, faptul că în lumea antică au aflat despre Marea Baltică abia la începutul noii ere, în timp ce informații despre regiunile din Volga Mijlociu și Uralii au ajuns la greci deja în secolele VII-V î Hr ) Dar chiar și mai devreme, în perioada comunității ariene, triburile indo-iraniene au primit „informații” despre fenomenele „polare” de la vecinii lor din nord „Detaliile arctice” au fost doar o parte din „ciclul nordic” al mitologiei ariene antice Multe alte parcele ale acestui ciclu au fost, de asemenea, legate de originea cu legendara, și parțial cu ideile reale ale sistemului cosmologic și mitologic al popoarelor antice din zona pădurii de nord Prin urmare, există toate motivele pentru a afirma că, printre strămoșii popoarelor indo-iraniene, întreaga gamă a ideilor „nordice” pe care le-am luat în considerare s-ar fi putut dezvolta numai prin contacte directe cu acele triburi din Nord care locuiau în apropierea regiunilor arctice O astfel de concluzie, bazată pe analiza legendelor antice, ne permite să ajungem la o serie de concluzii de natură istorică În primul rând, este posibil să se contureze mai precis casa ancestrală dorită a vechilor arieni, excluzând din aceasta teritoriile Indiei, Iranului, Afganistanului, Asiei Centrale și, de asemenea, zonele din apropierea Dunării și Carpaților Dintre zonele în care anumiți oameni de știință au casa ancestrală a arienilor, rămân așadar teritoriile de stepă din sud-estul Europei, Kazahstan, sudul Siberiei, dar această listă poate fi și ajustată Baza constantă și obligatorie a „ciclului nordic” panarian o constituie munții mari, care se întind de la est la vest și se află la nord de teritoriul triburilor ariene Judecând după tradiția antică, în Scitia a existat ideea că pământul „se ridică” spre nord O părere similară se reflectă în vechea epopee indiană (nordul este „partea superioară înălțată”) și este inclusă în ciclul general al intrigii despre munții Meru, la fel ca în Scitia - despre cei copți Prin urmare, se poate presupune că deja în sistemul cosmologic al vechilor arieni exista ideea că pământul se ridică treptat spre nord Această presupunere este susținută de un alt motiv al aceluiași ciclu, consemnat în tradițiile indienilor, iranienilor și sciților: toate marile râuri pământești curg din munții sacri din nord În lumea sciților, această idee mitologică a influențat și vederi geografice reale - sciții credeau că râurile țării lor provin din munții Rife Și mai târziu, în epoca post-scitică, s-a crezut pe scară largă că marile râuri care curgeau prin stepele din sud-estul Europei își duc apele din munții mari Chiar și în Evul Mediu, geografii și cartografii din Europa de Vest credeau că în partea de nord a Europei de Est exista un lanț muntos care se întinde pe direcția latitudinală, de unde izvorăsc râuri mari care se varsă în Marea Neagră și Caspică Abia din secolele XV-XVI, când s-au primit informații reale de la Rus', această părere eronată a început să fie eliminată treptat S-a bazat pe informații care pentru o lungă perioadă de timp au venit din regiunile sudice ale Europei de Est și, în multe privințe, s-au întors la Geografia lui Ptolemeu În comparație cu epoca scitică din secolele VII-IV î Hr e renumit geograf antic al secolului al II-lea n e a reflectat în opera sa un nivel calitativ diferit de cunoștințe geografice fundații Ptolemeu - Parte dintr-o hartă a „Geografiei” lui Ptolemeu, publicată la Roma în Parte dintr-o hartă a lumii întocmită la Genova în s-a bazat în mare parte pe dovezi concrete ale negustorilor care au călătorit în Sarmatia Cu toate acestea, pe harta sa, la nord de teritoriile triburilor sarmaților în direcția latitudinală, sunt plasate lanțuri muntoase mari, iar pe ele se află izvoarele Borisfen (Dnepr), Tanais (Don), Ra (Volga) etc Spre deosebire de predecesorii săi, Ptolemeu știa deja despre principalul afluent al râului Volga Kama și despre locul confluenței acestora, dar izvoarele ambelor râuri duceau din marii munți nordici („Hiperboreeni” sau „Ripean”) Și mai remarcabil este chiar numele Volgăi moderne de către Ptolemeu - „Ra”, asociat cu vechiul iranian „Rakha” Potrivit tradiției avestanelor, râul semi-mitic Raha curge din marii munți ai Hara În consecință, informațiile lui Ptolemeu s-au bazat pe datele primite de la triburile de limbă iraniană din sud-estul Europei Astfel, formarea „ciclului nordic” al mitologiei antice ariane ar fi trebuit să aibă loc acolo unde, în zone vaste, râurile curg de la nord la sud, iar terenul se ridică în consecință de la sud la nord Nici teritoriile Asiei Centrale (marile sale râuri transportă apă de la sud-est la nord-vest, iar în spatele crestelor Tien Shan, Pamir și Hindu Kush nu există ocean și zone cu fenomene „polare”), nici regiunile Europei situate de-a lungul Dunărea și de-a lungul râurilor care merg spre Marea Baltică, nici regiunile Kazahstanului și Siberiei de Sud-Vest: Ob, Irtysh, Ishim, Tobol curg în sens invers celui dorit, iar izvoarele lor nu sunt în nord, ci in sud si sud-est Din întregul vast teritoriu în care oamenii de știință plasează casa ancestrală a arienilor, rămân doar regiunile din sud-estul Europei, de la Nipru până la Urali În tot acest spațiu, terenul se ridică de la sud la nord, în timp ce râurile - Ural, Volga, Don, Nipru - curg de la nord la sud, iar izvoarele lor se pierd mult la nord, în zone deja necunoscute în mod direct pentru vechii locuitori din stepa ARIA ANTICĂ: casa ancestrală, timpul și modalitățile de așezare CONCLUZII FĂCUTE PE BAZA DATELOR mitologiei ariene, este necesar să se verifice alte materiale disponibile științei moderne despre istoria timpurie a popoarelor indo-iraniene, pentru a le compara cu opiniile existente despre căminul ancestral și migrațiile arienilor triburi Această sarcină este complexă și cu mai multe fațete: necesită elucidarea unui număr mare de întrebări foarte diferite care au primit soluții inegale și adesea contradictorii în știință Așa-numita „problemă ariană” include întrebări cu privire la originea și așezarea triburilor indo-iraniene (ariene), de la momentul separării lor de unitatea tribală indo-europeană până la distribuirea în țările în care au trăit în perioada istorică Dezvoltarea sa se bazează pe studiul materialelor de diferite feluri și depinde de concluziile la care au ajuns lingviști, arheologi, istorici etc În primul rând, acestea sunt date de natură pur lingvistică - despre clasificarea, relația genealogică și conexiunile ariale ale limbilor ariene atât cu alte limbi indo-europene, cât și între ele, despre contactele lor cu limbile a altor familii (de exemplu, finno-ugrică, începând din epoca indo-iraniană, sau dravidică și munda, deja caracteristică perioadei șederii arienilor în India); sunt date, restaurate tot cu ajutorul lingvisticii, despre lumea animală și vegetală, condiții naturale și climatice în care trăiau indo-europenii și arienii; materiale despre denumiri geografice antice și chiar moderne, în special despre hidronomie Datele istorice și lingvistice comparative cu privire la economia, viața, cultura triburilor ariene, trăsăturile sistemului lor social și politic din vremea izolării de alți indo-europeni sunt foarte importante O sursă valoroasă este informația despre triburile indo-iraniene din zorii istoriei lor scrise Desigur, materialele arheologiei sunt și ele de mare importanță, deși aici, ca și în alte ramuri ale științei, opiniile oamenilor de știință adesea nu numai că nu coincid, ci și diferă radical unele de altele Peste un secol și jumătate din dezvoltarea „științei antichităților indo-europene”, s-a acumulat material cu adevărat uriaș, oamenii de știință au ajuns la concluzii fundamental importante despre cultura popoarelor indo-europene, multe studii științifice majore au fost realizate publicat despre „casa ancestrală” a indo-europenilor, originea și migrațiile diferitelor triburi și popoare indo-europene Cu toate acestea, problema generală a zonei și așezării inițiale a indo-europenilor, inclusiv a arienilor, este încă foarte departe de a fi rezolvată În mare măsură, acest lucru se datorează faptului că, în ciuda profesionalismului ridicat al lucrărilor specifice, acestea suferă de obicei de un dezavantaj comun - o abordare unilaterală a utilizării materialului Lingviștii, chiar și cele mai proeminente autorități din domeniul lingvisticii indo-europene, atunci când rezolvă întrebările despre originea și așezarea indo-europenilor și arienilor, de regulă, nu ating materialele arheologice și nu se limitează la a se referi la acelea concluzii generale ale arheologilor care corespund propriilor construcţii lingvistice O imagine similară se observă în arheologie: pe baza concluziilor științei lor, arheologii, în cel mai bun caz, menționează teorii lingvistice individuale, dar nu abordează luarea în considerare a faptelor care stau la baza acestora Cu toate acestea, doar o abordare integrată, o combinație de date din diverse științe, creează fundația pe care astăzi este posibil să se construiască orice concluzie de încredere asupra „problema ariană” Această abordare metodologică este determinată în esență de natura complexă a problemei în sine Desigur, rolul principal aici revine datelor lingvistice și comparative istorice și filologice Lingviștii au fost cei care au stabilit însuși faptul relației strânse dintre limbile indo-europene, care sunt atestate pe vaste teritorii din Irlanda până în India, ceea ce a necesitat o explicație științifică a acestui fenomen Concluziile lingviștilor au ridicat însăși problema originii limbilor indo-iraniene și a vorbitorilor acestora; mai mult decât atât, fără materialele lingvistice, doar după datele reale istorice, arheologice, antropologice etc , triburile din Hindustanul de Nord și platoul iranian din prima jumătate a mileniului I î Hr e - timpul predominanței limbilor indo-ariane și iraniene nu ar fi recunoscut ca fiind legat nu numai de indo-europenii din Europa, ci, evident, unul de altul Stabilirea rudeniei triburilor indo-iraniene și a gradului de apropiere a acestora în cadrul grupului arian în ansamblu, materialele istorice și lingvistice comparative fac posibilă caracterizarea trăsăturilor specifice ale culturii materiale și spirituale, aspectului economic, vieții și structurii sociale a triburilor ariene; este, de asemenea, posibil să se aranjeze în ordine cronologică unele dintre aceste realități și idei, începând din perioada în care strămoșii arienilor făceau parte din unitatea indo-europeană, apoi în „era ariană” propriu-zisă și, în final, de-a lungul lor istorie mai departe până la apariția pe platoul iranian și subcontinentul indian Din nefericire, majoritatea lingvistilor, fundamentandu-si concluziile cu privire la timpul si modalitatile de repartizare a triburilor ariene, de obicei nu iau in calcul diferentele economice si sociale care au existat in erele corespunzatoare in teritoriile prin care ii „forteaza” pe indo-iranian a muta triburi în drum spre India și Iran (mai mult, „migrațiile ariene” în diferite construcții lingvistice ocupă o gamă uriașă de timp - de la al IV-lea până la sfârșitul mileniului II î Hr ) Cu toate acestea, în teritoriile din regiunile Europei, unde se află de obicei patria indo-europenilor, până în Iran și India, unde au pătruns o parte din triburile ariene, au fost descoperite și studiate culturi arheologice, al căror studiu îl face este posibil să ne imaginăm în mod destul de realist dezvoltarea proceselor casnice, socio-economice și a altor procese culturale istorice Pe harta arheologică sunt din ce în ce mai puține lacune teritoriale și cronologice, au fost descoperite noi monumente, datele despre culturi deja cunoscute și datele acestora sunt extinse și rafinate Fără îndoială, rolul arheologiei în dezvoltarea „problemei ariene” va crește constant, dar, după cum sa menționat deja, numai sub condiția unei corelări specifice a materialelor arheologice cu concluziile istorice și lingvistice Multe culturi arheologice din Epoca Eneolitic și Bronz sunt acum cunoscute în teritoriile menționate, dar nu este ușor să numim printre ele una care nu ar fi asociată de unul sau altul savant cu triburile indo-iraniene De exemplu, astfel de culturi sincrone sunt identificate cu arienii, care, în același timp, nu ar putea aparține triburilor indo-iraniene Existența unor ipoteze diferite sau chiar care se exclud reciproc asupra unei chestiuni controversate este, desigur, destul de acceptabilă în sine, dar unele dintre aceste ipoteze, dacă nu cele mai multe, nu sunt însoțite de dovezi istorice și lingvistice despre motivul pentru care cutare sau cutare cultură ar trebui sau poate să fie legat de triburile indo-iraniene Corelând culturi „preistorice” specifice cu arienii, arheologii pornesc adesea de la faptul că în epoca istorică populația grupului de limbi indo-iraniene a trăit în aceleași teritorii Totuși, această abordare nu poate servi în niciun caz drept un argument serios: dacă până la începutul erei istorice triburile de apartenență lingvistică indo-iraniană s-au răspândit din cursurile inferioare ale Dunării până în valea Gange, de la granițele taiga spre Marea Arabiei, apoi în perioadele anterioare ei, desigur, puteau trăi doar pe o parte a acestui teritoriu (anterior, eventual dincolo) Pentru a dovedi locuirea timpurie a arienilor în zonele din acest interval, oamenii de știință recurg adesea la o metodă retrospectivă: continuitatea tradițiilor culturale este urmărită dintr-un timp mai târziu, când populația grupului indo-iranian a fost înregistrată în aceste zone, până la epoci foarte îndepărtate, până la Eneolitic, și chiar mai devreme Într-adevăr, se observă adesea o anumită continuitate a „culturii” (inclusiv a indicatorilor „etnografici”) individuali, dar acest fapt nu face decât să sublinieze faptul că o astfel de continuitate ar putea fi păstrată chiar și cu apariția unui nou grup etnic și chiar cu o schimbare completă a apartenenței etnice și lingvistice a populației Dacă, folosind o metodă retrospectivă similară, încearcă să argumenteze natura autohtonă a triburilor ariene în unele zone, atunci pentru a dovedi avansul arienilor în alte zone, arheologii se bazează pe date despre apariția sau răspândirea noilor trăsături ale culturii materiale : ornamentarea ceramicii, forma vaselor, armelor etc Dar astfel de fenomene, chiar dacă au indicat un nou etnos și migrații, ele au putut și au avut loc în aceleași teritorii cu mult înainte de pătrunderea arienilor În plus, nu există niciun motiv să atribuim în mod necesar aceste trăsături ale culturii materiale triburilor indo-iraniene Produsele specifice sau distribuția formelor lor pot fi luate în considerare numai atunci când aceste produse pentru teritoriile și epocile respective pot fi legate în mod sigur tocmai de triburile ariene sau direct de influența acestora Dar astfel de date pe care oamenii de știință le au încă, din păcate, sunt extrem de rare În absența unor criterii arheologice mai fiabile în prezent, este recomandabil să se rezolve problema în termeni generali și să se procedeze în primul rând de la dacă o anumită cultură arheologică, în ceea ce privește caracteristicile sale cotidiene, economice, sociale și de altă natură, corespunde dovezilor istorice și lingvistice a culturii arienilor sau a grupurilor lor individuale în erele corespunzătoare În termeni generali, o astfel de sarcină este deja destul de rezolvabilă Urmând o astfel de metodologie, este imposibil, desigur, să se identifice cu deplină certitudine o anumită cultură arheologică cu arienii, dar este posibil să se restrângă semnificativ aria de distribuție a culturilor arheologice, purtătorii cărora ar putea fi triburile a grupului indo-iranian Dacă, totuși, există temeiuri pentru a afirma că triburile indo-iraniene au lipsit în anumite teritorii în anumite epoci, atunci acest lucru va face posibilă efectuarea unor ajustări teritoriale și cronologice importante la concluziile lingviștilor despre relocarea arienilor Studiul problemei originii și migrațiilor arienilor și grupurilor lor individuale nu poate fi limitat la studiul materialelor pentru zone și epoci individuale, ci trebuie să ia în considerare datele despre problema în ansamblu - din momentul separării a arienilor de la unitatea indo-europeană până la pătrunderea lor în Iran şi India Această cerință relevă și natura complexă a „problemei ariene” Prima întrebare din setul general de probleme legate de istoria timpurie a arienilor este problema localizării unității indo-europene la momentul prăbușirii acesteia De obicei se crede că triburile indo-europene trăiau atunci pe teritoriul Europei, din Balcani până în zonele de la nord sau nord-vest de Cher marea și Europa Centrală (unii oameni de știință, de exemplu, G Hirt, F Specht și alții, au inclus regiuni mai nordice până la țărmurile Mării Baltice în acest interval; totuși, această opinie este acum din ce în ce mai puțin populară) Această zonă predominant forestieră era normal-temperata din punct de vedere natural și climatic, cu ierni lungi și destul de reci Mai târziu, potrivit unui număr de cercetători (de exemplu, F Specht), unele grupuri de indo-europeni, și mai ales arieni, s-au mutat în regiunile mai estice, mai ales de stepă, la nord de Marea Neagră, Caucaz și Caspică; alți oameni de știință (O Schrader și adepții săi) cred că aceste regiuni de stepă într-o perioadă foarte timpurie au făcut parte din zona de distribuție inițială a limbilor și triburilor indo-europene În aceste zone din sud-estul Europei, arienii au continuat să mențină legături cu alte grupuri de indo-europeni, iar apoi, după cum cred mulți oameni de știință, strămoșii triburilor indo-iraniene s-au mutat mai spre est: în Asia Centrală, în Iran și India Cu toate acestea, timpul acestui proces de migrare este determinat de experți în moduri diferite Potrivit unor oameni de știință, triburile ariene se aflau în Asia Centrală și zonele adiacente deja în mileniul III î Hr e (V/Bran-denshtein, I M Dyakonov, Ed Meyer, V Pisani ș a ); după alții, mișcarea arienilor din regiunea nordică a Mării Negre spre est datează din aproximativ î Hr e (T Barrow, F Specht și alții), până în prima jumătate și chiar la mijlocul mileniului II î Hr e (W Portzig, R Hauschild și alții) Divergenți în definiția datelor, majoritatea oamenilor de știință credeau că strămoșii tuturor popoarelor indo-iraniene au mers în est și au trăit în Asia Centrală și zonele adiacente chiar înainte de împărțirea în ramuri iraniene și indiene Dar s-a exprimat și opinia că această izolare a început în limitele Europei de Sud-Est (R Hauschild) Există, în sfârșit, punctul de vedere că triburile indo-iraniene, deși s-au răspândit din sud-estul Europei spre est, nu și-au părăsit niciodată complet teritoriile; o parte din triburile ariene au continuat să trăiască aici până în epoca scitică (V I Abaev, E A Grantovsky) Datele moderne ale studiilor indo-europene vorbesc despre dezvoltarea timpurie a agriculturii și creșterea animalelor printre strămoșii indo-europenilor și tradițiile economice și domestice aferente, transportul pe roți, cunoașterea metalurgiei etc , precum și un progres semnificativ în domeniul social relaţii Printre triburile indo-europene, inclusiv strămoșii arienilor, procesul de diferențiere socială a mers deja departe: aveau relații de proprietate foarte dezvoltate și norme juridice consacrate de tradiție În fruntea triburilor erau lideri care aveau deja prerogative importante de putere a existat o împărțire între membrii liberi cu drepturi depline ai societății (nobilimea militară, preoția, „membrii comunității”), existau și alte grupuri de populație – incomplete, dependente, care se aflau în postura de sclavi; au apărut unele tipuri de meșteșuguri profesionale, s-au dezvoltat schimbul și comerțul Acest tablou al relațiilor sociale dintre „indo-europeni” din ultimele decenii a devenit mult mai real și concret datorită lucrărilor lui E Benveniste, J Dumézil și a multor alți cercetători - lingviști, mitologii, istorici Descoperirile arheologice din ultimele decenii au făcut ca data apariției și răspândirii economiei agricole și pastorale să fie mult mai veche în acele zone ale Europei în care se află de obicei casa ancestrală a indo-europenilor Aceste noi materiale, din păcate, nu sunt întotdeauna luate în considerare de către istorici și lingviști Localizând patria indo-europenilor (inclusiv arienilor) în Europa, ei își caracterizează uneori societatea ca mult mai primitivă decât era, judecând după datele istorice și lingvistice moderne, iar trăsăturile mai dezvoltate ale sistemului social sunt recunoscute doar pentru asta parte a arienilor care au avansat în regiune culturi antice din Est - la sudul Asiei Centrale, platoul iranian etc (așa este punctul de vedere al lui I M Dyakonov, un cunoscut specialist sovietic în istorie, cultura și limbile Orientului Antic) Sau, dimpotrivă, pe baza tezei unui nivel foarte înalt de economie și relații sociale între indo-europeni, ei își plasează casa ancestrală în Asia de Vest, în apropierea principalelor centre de civilizație ale Orientului Antic (teoria casa ancestrală a indo-europenilor din această regiune este în prezent dezvoltată de proeminenții lingviști sovietici T V Gamkrelidze și Viacheslav V Ivanov) Ultimul punct de vedere se bazează, de asemenea, pe date lingvistice privind conexiunile limbilor indo-europene cu limbi precum semitica, kartveliană etc Cu toate acestea, însăși existența unor astfel de conexiuni lingvistice nu ar contrazice în niciun caz tradiția tradițională localizarea patriei indo-europenilor în epoca premergătoare prăbușirii unității lor lingvistice și tribale Asemenea legături, după cum au remarcat de mai multe ori indo-europeniștii (de exemplu, O Schrader), nu exclud căutarea unei „căminuri ancestrale” anterioare Este cu totul posibil ca grupurile etno-lingvistice să fi pătruns în Europa, participând, împreună cu triburile locale, la formarea viitorilor „indo-europeni” și a limbii lor Dar principalul lucru este că datele privind conexiunile dintre limbile indo-europene și semitice, finno-ugrice și alte limbi, precum și corespondențele lexicale individuale indo-europene cu aceste limbi, sunt private în comparație cu totalitatea legăturilor sistemice incontestabile din cadrul însăşi familia indo-europeană Unele asemănări structurale sau anumite elemente comune ale fondului de vocabular ar putea reveni la vremuri cu mult înaintea erei unității indo-europene Dacă urmărim ipoteza rudeniei „nostratice” a indo-europeanului și a unui număr de alte grupuri lingvistice răspândite din Africa Centrală până în Asia de Nord-Est (lucrări de V M Illich-Svitych și alții), atunci conexiunile acestor limbi \ u b trebuie să se refere la un timp foarte timpuriu, aparent încă la Paleoliticul superior (și, după cum se crede, teritorial - în nord-estul Africii și Asia de Vest), adică la o perioadă separată de epoca indo-europeană de multe milenii Este clar că în această perioadă lungă s-ar putea desfășura, de asemenea, contacte ale „strămoșilor” limbilor indo-europene și ale altor limbi Formarea unei economii „producătoare” în Europa (inițial în Balcani) s-a desfășurat sub influență, și probabil și cu pătrunderea grupurilor de populație din Asia de Vest Influențe similare ar fi putut avea loc mai târziu, dar în general în Balcani, în regiunile învecinate din regiunea nordică a Mării Negre și Europa Centrală între mileniul VI-III ( ) î Hr e culturile dezvoltate independent Acest lucru a condus la progrese semnificative în agricultură și creșterea vitelor, metalurgie și alte domenii de producție și, în consecință, în relațiile sociale, deși aici, desigur, nu a fost atins nivelul civilizațiilor antice din Asia de Vest În general, culturile protoistorice din Orientul Apropiat și Mijlociu, în numeroși indicatori sociali, economici și culturali, nu corespund culturilor menționate ale Europei și societății indo-europene, reconstruite după date istorice și lingvistice De asemenea, este imposibil să plasăm strămoșii indo-europenilor în Orientul Apropiat, deoarece casa lor ancestrală, desigur, a constituit o singură zonă vastă de gloto- și etnogeneză Între timp, în zonele din regiunile de est ale Asiei Mici, Siria și Palestina până la vestul Iranului (inclusiv Transcaucazia, Țările de munte armenești și, bineînțeles, Mesopotamia), populația aborigenă aparținea diferitelor grupuri lingvistice non-indo-europene Acest lucru este bine cunoscut din dovezile concrete din surse cuneiforme din mileniul III-I î Hr e Același lucru este evidențiat de rezultatele studiilor moderne ale legăturilor etnolingvistice timpurii dintre diferite grupuri non-indo-europene din regiunea specificată: despre legăturile limbilor hurriane și urartiene cu limbile caucaziene de est (nakh-daghestaniene), proto -Hattian - în nord-estul Asiei Mici - cu caucazianul de nord-vest, elamit - cu limba proto-dravidiană (I M Dyakonov joacă un rol important în dezvoltarea acestor probleme) Reprezentanții familiei de limbi indo-europene care au pătruns în această regiune aparțineau „ramurilor sale” deja separate, izolate și au apărut aici mult mai târziu decât „era indo-europeană” Astfel, principalii „indo-europeni” din aceste regiuni cunoscuți din sursele disponibile – iranienii de vest și armenii – înlocuiesc vechea populație locală deja în epoca istorică în sine (cea mai veche populație locală din estul platoului iranian, sudul Asiei Centrale, valea Indusului nu aparținea indo-europenilor) Și numai într-un număr de regiuni din Asia Mică, grupuri separate de triburi indo-europene au trăit probabil foarte devreme, dar aceste regiuni se învecinau cu zona indo-europeană a Europei Epoca formării, dezvoltării și prăbușirii unității indo-europene a fost foarte lungă; treptat, printre triburile care alcătuiau această comunitate s-au format grupuri care au fost precursorii principalelor familii de limbi cunoscute istoric Printre ei s-au numărat și strămoșii arienilor (indo-iranieni); în acea perioadă au continuat să menţină legături strânse cu alte triburi indo-europene Pe baza datelor lingvistice, oamenii de știință cred că proto-arienii aveau cele mai strânse legături cu proto-grecii și proto-armenii (V Portsig, V Georgiev, R Birve, T N Elizarenkova etc ) sau cu strămoșii a slavilor și balților (K Zeiss, A Kuhn, G Hirt, A Meie, G Arntts, T Barrow și alții) Aceste conexiuni lingvistice reflectă cu siguranță contacte reale, deși se pot referi și la diferite perioade istorice Astfel de date ne permit să plasăm arienii în estul lanțului indo-european, cel mai probabil în zonele de la nord de Marea Neagră și Caucaz Acest lucru este evidențiat și de observația fundamental importantă despre diferențele economice și ecologice stabilite pentru arieni, pe de o parte, și majoritatea celorlalți indo-europeni, pe de altă parte: dacă datele majorității limbilor indo-europene indică conservarea tradițiilor „pădurii” și absența unui „decalaj” în continuarea acestor tradiții în comparație cu condițiile erei comune indo-europene, atunci arienii se caracterizează printr-o abatere semnificativă de la o astfel de ecologică (și, în consecință, , economic) Concluziile despre diferitele condiții economice și naturale pentru diferite grupuri de indo-europeni, care implică „contraste de pădure și stepă” (O Schrader), ar trebui să indice o zonă de contacte în zonele de la nord de Marea Neagră, deoarece acolo granițele a zonei de pădure cu stepa trecută În limbile ariene, terminologia pastorală de origine indo-europeană este reprezentată pe scară largă și, în același timp, datele ariene și ale altor limbi indo-europene indică diferențe semnificative în tradițiile agricole Absența în limba indo-iraniană a unui număr de termeni agricoli comuni pentru majoritatea limbilor indo-europene, oamenii de știință au citat ca argument pentru a fundamenta punctul de vedere conform căruia strămoșii arienilor ar fi părăsit zona indo-europeană chiar înainte de apariție sau dezvoltarea pe scară largă a agriculturii (V Georgiev, V Brandenstein etc ) Faptul remarcat a primit însă o altă interpretare: arii au pierdut termenii agricoli în timpul așezării lor, dar strămoșii indo-europenilor, inclusiv arienii, erau angajați atât în creșterea vitelor, cât și în agricultură (G Hirt, V Wust și alții) Într-adevăr, noi date istorice și arheologice arată că creșterea vitelor în stadiile incipiente ale unei economii productive s-a dezvoltat odată cu agricultura În ceea ce privește limbile ariene, ele au păstrat astfel de cuvinte de origine indo-europeană, cum ar fi numele cerealelor individuale (cf , de exemplu, arian vava-, hitit eia-), pietre de moară etc ; în limba ariană s-au găsit urme ale existenței rădăcinii comune indo-europene „scroafă”, cuvântul „macinat” (altul decât în multe alte limbi indo-europene, dar găsind o corespondență în greacă și armeană); În ele au mai fost identificați și alți termeni indo-europeni legați de agricultură (lucrări de A Meie, E Benveniste, P Time, T Barrow și alții) Dar totuși, în comparație cu ariana, majoritatea celorlalte limbi indo-europene au legături mai strânse în domeniul terminologiei agricole Totuși, asta nu înseamnă că arienii au pierdut complet vechile tradiții agricole de-a lungul timpului În plus, există de fapt termeni arieni - comuni atât indienilor, cât și iranienilor - care vorbesc despre dezvoltarea agriculturii în rândul arienilor înșiși Dar de o importanță deosebită pentru ei, fără îndoială, creșterea vitelor dobândite Acest lucru este dovedit de numeroase terminologii ariane generale detaliate, care indică dezvoltarea intensivă a creșterii vitelor, noi tehnici și metode de creștere a vitelor, specificarea produselor sale etc Reconstrucții istorice și lingvistice comparative bazate pe studiul monumentelor literare antice iraniene și indiene arată că vitele erau considerate principala măsură a bogăției și principala pradă în ciocnirile tribale; un rol important a fost acordat bovinelor De remarcat este importanța creșterii cailor, care a fost dezvoltată pe scară largă în rândul arienilor, care s-a reflectat în detaliu în ideile mitologice și formulele poetice ale operelor epice religioase Opinia care a fost mult timp exprimată în știință despre locuirea strămoșilor arienilor în perioada prăbușirii unității indo-europene în regiunile de la nord de Marea Neagră și Caucaz este în concordanță cu noile materiale arheologice din nordul Negru Regiunea mării și regiunile învecinate datând din mileniul IV-III î Hr e Creșterea vitelor a jucat un rol deosebit în rândul purtătorilor de Yamnaya, Catacomb, Poltavka și alte culturi din zona indicată, dar a fost combinată cu agricultura; s-au înregistrat progrese notabile în alte sectoare de producție, inclusiv în metalurgie, precum și în relațiile publice Noile date obținute de arheologii sovietici despre o amplă și timpurie (nu mai târziu în mileniul al IV-lea) răspândirea creșterii cailor în regiunile de la nord de Marea Neagră, care, după cum știți, a jucat un rol foarte important în viața arienilor și a altor triburi indo-europene În literatura științifică, arienii sunt adesea numiți nomazi, „nomazi” Dar această definiție nu este corectă Faptul însuși al așezării pe scară largă a arienilor pe teritorii vaste nu indică încă o economie și o viață nomadă; ca și celții, slavii, germanii, care s-au răspândit și pe suprafețe vaste, indo-iranienii foloseau cai și vite ca mijloc de transport Deși acest lucru le-a sporit mobilitatea, nu i-a făcut încă nomazi Arienii erau fermieri pastorali care trăiau în așezări pe termen lung sau duceau un stil de viață semi-sedentar Este indicativ faptul că datele istorice și lingvistice comparative despre indo-iranieni atrag aproximativ același tip de economie și viață în ei ca și materialele arheologice ale culturilor de stepă din mileniul III-II î Hr e (ambele și alte grupuri de date arată, în special, că proporția de vite din turma triburilor indo-iraniene în perioada specificată a fost semnificativ mai mare decât mai târziu - în epoca „nomadă”) În același timp, nu se poate decât să admită că economia agricolă pastorală și modul de viață al triburilor ariene au contribuit la răspândirea lor largă pe teritorii vaste Până la începutul erei istorice, triburile acestui grup etno-lingvistic erau atestate în vaste întinderi: în regiunea nordică a Mării Negre, stepele eurasiatice, în Asia Centrală, în Iran și nordul Hindustanului În epoca unității ariene și în etapele inițiale ale așezării triburilor indo-iraniene, acestea nu puteau fi distribuite pe spații atât de vaste Aceste teritorii în sine nu erau omogene în ceea ce privește tipul lor economic, cultural și social Aici se disting clar două zone mari: ) zone cu culturi de stepă mai nordice; ) regiunile care făceau parte din vechea zonă agricolă a Orientului Apropiat și Mijlociu și includeau platoul iranian, sudul Asiei Centrale și nord-vestul Hindustanului În această zonă, începând din mileniul VII-VI î Hr e , s-au răspândit culturi agricole sedentare, a căror dezvoltare internă a dus în mod firesc la apariția în mileniul IV-III a centrelor de civilizații protourbane, iar apoi urbane; Civilizația Harappan din Valea Indusului a înflorit încă din primele secole ale mileniului II î Hr e Mai târziu, în regiunile de nord-vest ale Hindustanului, s-a format Rigveda, iar pe teritoriul Afganistanului, Asiei Centrale și Iranului de Est, Avesta Orizontul geografic al acestor monumente literare antice ale indo-arienilor și iranienilor, conform unui număr de cercetători, ar confirma concluzia despre locuirea timpurie a arienilor în Asia Centrală, în estul Iranului sau chiar în India Arheologii ajung adesea la concluzii similare: corelând anumiți indicatori ai unei anumite culturi arheologice, în primul rând tipuri de ceramică, cu triburile indo-iraniene, ei plasează triburile ariene în estul Iranului și în regiunile învecinate în perioada mileniului III - începutul II-lea î Hr e , iar uneori mai devreme Deci, de exemplu, triburile iraniene, atestate istoric de la începutul mileniului I î Hr e în vestul Iranului, ei sunt adesea identificați cu purtătorii culturii așa-numitei ceramice „gri”, care era comună la acea vreme în aceste teritorii; originea îi este atribuită din regiunile mai estice ale Iranului, din care, prin urmare, triburile iraniene sunt și „scoase” Pe baza faptului că ceramica „gri” (cultura Gissar-Gorgan) a fost distribuită în nord-estul Iranului în mileniul III î Hr e sau chiar ceva mai devreme, sugerează că iranienii sau alte grupuri de arieni trăiau acolo deja la acea vreme (T Kyler Young, J Deyet, R Hirschman și alții) Există și un punct de vedere despre legătura arienilor cu culturile ceramicii pictate din sudul Asiei Centrale și regiunile învecinate ale platoului iranian (culturi precum Anau-Namazga etc ) Susținătorii acestui punct de vedere cred că arienii s-au mutat de acolo în alte regiuni ale Iranului și în direcția Indiei (V M Masson, I N Khlopin și alții) Dacă este așa, atunci trebuie să admitem că triburile ariene erau situate în sudul Asiei Centrale și în regiunile adiacente ale platoului iranian în mileniul III î Hr e și chiar mai devreme au fost asociate aici cu culturi agricole proto-urbane așezate Cu toate acestea, susținătorii acestor concepte admit adesea posibilitatea existenței unor grupuri ariene în regiunile mai nordice - în zona stepei Dar o astfel de interpretare implică inevitabil o legătură foarte timpurie sau primordială între diferite grupuri de triburi ariene cu două zone istorice și culturale complet diferite Dar presupunerea că diferite grupuri de triburi indo-iraniene au trăit în condiții istorice, culturale și economice complet diferite este inacceptabilă pentru vremea când formarea trăsăturilor comune ale limbii ariene, acele trăsături sociale, economice și culturale care erau cu siguranță caracteristice indo-iraniene Iranienii în ansamblu, adică în era unității ariene Indo-iranienii, strămoșii și arienii Indiei și triburile grupului iranian se caracterizează printr-un singur tip cultural, economic și social, o asemănare profundă, chiar și în detalii, în viață, economie, obiceiuri, sistem social, cultură, religie etc Aceasta este destul de bună o poziție bine-cunoscută nu necesită o argumentare specială Existența unității indo-iraniene („ariene”) ca un adevărat complex etno-cultural, care a luat naștere pe baza unor legături intense și a dezvoltării comune pe un anumit teritoriu, pare de asemenea incontestabilă și un singur teritoriu economic și cultural Din aceasta, la rândul său, rezultă că din două tipuri culturale și socio-economice sincrone, dar eterogene în general, care reprezintă vechile civilizații agricole din sudul Asiei Centrale și platoul iranian, pe de o parte, și stepa nordică culturilor, pe de altă parte, arienii originea lor ar putea fi asociată doar cu una dintre aceste zone Indiferent de concluziile despre localizarea patriei indo-europene, despre momentul separării indo-iranienilor de aceasta și despre modalitățile de așezare a acestora, există date sigure care indică locuirea acestuia din urmă în zona de stepă de nord Judecând după materialele surselor istorice și onomasticii, la începutul „erei istorice” (chiar înainte de perioada scito-sarmată) exista o populație vorbitoare de iranian în regiunea nordică a Mării Negre Aceste informații ne poartă cel puțin la sfârșitul epocii bronzului, la cumpăna mileniului II-I î Hr e , când o parte din triburile iraniene încă trăia în stepele europene O perioadă mai veche este evidențiată de date lingvistice comparative cu privire la numeroasele și sistemice legături zonale (nu indo-europene comune) ale limbilor ariene cu o serie de limbi indo-europene ale Europei, privind legăturile zonale cu „europeanul” limbi” ale limbilor iraniene în general (dar fără indo-ariană) și, în sfârșit, doar unele limbi iraniene Deosebit de indicative sunt numeroasele izoglose cu limbi „Central-europene” (precursori ai celticei, latinei, germanilor, balticii etc ) care au fost recent stabilite pe baza materialelor limbii osetice, ceea ce indică cu siguranță, în special, contacte în cadrul mileniului II î Hr e (lucrări de V I Abaev) Aceste date sunt adiacente cronologic dovezilor „epocii istorice”, ceea ce ne permite să vorbim despre populația vorbitoare de iraniană din sudul Europei de Est la sfârșitul mileniului II – începutul mileniului I î Hr e În ansamblu, materialele lingvistice menționate arată că triburile indo-iraniene nu au părăsit complet partea europeană a zonei de stepă, ci s-au stabilit treptat de acolo în grupuri separate Dovezile legăturilor dintre limbile indo-iraniene și limbile finno-ugrice conduc la aceleași concluzii În cel din urmă, au fost dezvăluite multe împrumuturi indo-iraniene, inclusiv de origine ariană și iraniană cu siguranță comună Datele foneticii istorice fac posibilă distingerea în mod fiabil din fondul general al acestor împrumuturi a unui grup de cuvinte care au fost adoptate în mod specific din limbile iraniene, în care au avut loc deja o serie de modificări de sunet caracteristice în comparație cu „statul general arian ” Contactele lingvistice menționate ale generalului arian, și apoi epoca iraniană, evident, au avut loc la granițele zonei forestiere din regiunea Volga până la Trans-Urali Deci, există toate motivele pentru a afirma că pentru o perioadă lungă de timp triburile indo-iraniene au fost în stepele europene și asiatice adiacente Deoarece înainte de epoca prăbușirii unității ariene comune, ei trăiau în aceleași condiții culturale și economice, iar limbile indo-iraniene au fost cu siguranță răspândite atunci în zona de stepă, concluzia despre locuința triburilor în această epocă este inevitabil în aceste zone O astfel de concluzie este destul de în concordanță cu concluziile despre originile ariane generale ale ideilor mitologice ale indienilor, iranienilor și sciților discutate în cartea noastră „Ciclul nordic” al mitologiei ariene comune mărturisește că indo-iranienii în epoca unității ariene comune au trăit în regiunile de stepă din sud-estul Europei până la Volga și Trans-Urali De aici s-au extins treptat spre est și spre sud până la granițele Indiei și Iranului, așezându-se peste vastele teritorii ale Kazahstanului și Asiei Centrale; este posibil ca triburile indo-iraniene să fi pătruns în Iran şi Asia Mică şi prin Caucaz În ce moment pot fi atribuite diferitele etape ale procesului de stabilire a triburilor ariene din casa lor ancestrală „de stepă”? Cele mai vechi dintre monumentele literare ale indienilor și iranienilor care au ajuns până la noi - Rig Veda și Avesta - datează de la sfârșitul secolului al II-lea - prima jumătate a mileniului I î Hr e Pe baza marii proximități lingvistice a acestor texte, a vocabularului, a structurii gramaticale, a tehnicilor poetice, a imaginilor tradiționale etc etc , cercetătorii atribuie de obicei prăbușirea unității indo-iraniene timpului nu mai devreme de începutul mileniului al II-lea î Hr e sau în - î Hr e Cea mai veche dovadă a limbilor indo-iraniene include un grup de cuvinte, o serie de nume (oameni și unii zei), termeni socio-culturali (în primul rând legați de creșterea cailor și carul) de origine ariană, care sunt înregistrate în mijlocul Texte orientale de la mijlocul mileniului II î Hr e Acest „fond de vocabular” aparținea limbii unui anumit grup arian care a apărut în Asia Mică în al doilea sfert al mileniului II î Hr e (judecând după datele disponibile din sursele scrise din Asia de Vest dintr-o perioadă anterioară, evenimentele asociate cu pătrunderea arienilor au avut loc după secolele al XVIII-lea - începutul secolului al XVII-lea î Hr ) Ea reflectă o stare cronologic mai timpurie decât cea reprezentată de limbajul Rig Veda Cercetătorii definesc locul dialectului arian din Orientul Apropiat în sistemul general al limbilor indo-iraniene în moduri diferite În prezent, majoritatea savanților cred că a aparținut unor triburi strâns înrudite cu strămoșii arienilor indieni (și nu iranienilor) Dar motive mai convingătoare căci o astfel de concluzie rezidă mai degrabă în faptele de natură culturală și istorică, indicând o anumită apropiere a Orientului Apropiat și arienilor indieni Astfel, enumerarea zeilor atestați în surse (Mitra, Varuna, Indra, Nasatya) este caracteristică tradiției indiene timpurii (și cel mai înalt zeu vedic Varuna nu este cunoscut în tradiția iraniană) Nu există date lingvistice incontestabile cu privire la atribuirea dialectului arian apropiat din Asia la stadiul propriu de dezvoltare indo-arian (unele cuvinte cunoscute în indo-ariană sunt doar un semn al unei diferențe de dialect) Prin urmare, putem presupune că avem în fața noastră unul dintre dialectele limbii indo-iraniene în perioada finală a existenței unității lingvistice ariene Problema timpului prăbușirii unității ariene poate fi luată în considerare și în lumina datelor arheologice Este posibil să se compare materialele arheologice din teritoriile în care triburile indo-iraniene ar fi putut trăi în epoca panariană, cu date despre acele caracteristici ale economiei și ale sistemului lor social care se reflectă atât în tradiția indiană, cât și în cea iraniană, adică, datează din epoca ariană Una dintre astfel de „realități” panariane este carul de război tras de cai, care în tradiția indo-iraniană este strâns asociat cu obiceiurile și instituțiile care stau la baza multor idei socio-politice și mitologice comune, imagini ale limbajului religios și poetic etc Unii oameni de știință cred că dintre toate triburile ariene, doar strămoșii vedicilor și acea parte a iranienilor („Avestani”), care s-au răspândit în zonele civilizațiilor dezvoltate din sudul Asiei Centrale și din Munții iranieni, au atins un nivel mai înalt nivel social; în același timp, ei cred că arienii nu cunoșteau carul înainte (carul tras de cai, după părerea lor, a fost inventat în Asia de Vest sau în regiunile sale muntoase periferice) și s-au familiarizat cu el, pătrunzând deja în acestea zone Dar, deși susținătorii acestei opinii susțin că, chiar înainte de apariția arienilor în Asia de Vest, acolo erau cunoscute un cal domestic și un car (și chiar mai devreme transportul pe roți), o astfel de formulare a întrebării este nejustificată: în zorii istoriei , diverse realizări economice și tehnice apărute într-o zonă geografică istorică, s-au răspândit rapid în regiunile învecinate (dacă, desigur, existau premisele și nevoile socio-economice necesare) Este posibil ca transportul pe roți în Europa și stepele eurasiatice să se răspândească sub influențe venite din Asia de Vest, dar acest lucru s-a întâmplat deja cu multe secole înainte de începutul mileniului II î Hr e (Acest lucru este dovedit atât de datele comparative ale studiilor indo-europene, cât și de materialele arheologice) Acum se știe bine că până la sfârșitul mileniului al IV-lea î Hr e , dacă nu mai devreme, transportul pe roți era folosit în Balcani, în regiunea Dunării, în zonele de nord-vest și nord de Marea Neagră În regiunile de stepă din regiunea Mării Negre și mai la est până în stepele Volga-Ural, utilizarea transportului pe roți este evidențiată de materialele arheologice pentru mileniile IV-III î Hr e (în timpul săpăturilor monumentelor culturii Yamnaya, de exemplu, s-au găsit rămășițe de vagoane cu roți de lemn solide, fără spițe; vagoanele, evident, erau înhămate de vite) Creșterea cailor, judecând după dovezile arheologice, în regiunile europene menționate a fost răspândită mult mai devreme decât în Asia Mică Se pare că a apărut pentru prima dată în regiunile de la nord de Marea Neagră și în regiunile învecinate, unde au fost găsite oase de cai în așezări datând din mileniul V-IV î Hr e ; într-o serie de situri din regiunea nordică a Mării Negre datând din mileniile IV și III î Hr e , dintre oasele de animale găsite, mai mult de jumătate aparțin calului (materiale arheologice privind răspândirea transportului pe roți și a creșterii cailor în aceste regiuni ale Lumii Vechi în legătură cu problema originii indo-europenilor și Arienii au fost examinați în detaliu de arheologul sovietic E E Kuzmina în ultimii ani) Odată cu dezvoltarea transportului și a creșterii cailor în teritoriile menționate ale Europei, au fost și condiții care au contribuit la apariția unui car de război - o metalurgie destul de dezvoltată, anumite tipuri de meșteșuguri profesionale, diferențierea socială etc În Orientul Mijlociu, utilizarea pe scară largă a carului în scopuri militare și dezvoltarea intensivă a creșterii cailor au început cu puțin timp înainte de mijlocul mileniului II î Hr e Din acel moment, izvoarele scrise ale Orientului Apropiat au atestat rolul semnificativ al detașamentelor de războinici care au dus la o schimbare semnificativă a sistemului treburilor militare și a echipamentului militar Conform surselor disponibile din secolul al XVIII-lea - începutul secolului al XVII-lea î Hr e , astfel de schimbări nu au avut loc încă și, deși calul domestic era cunoscut până în acel moment, creșterea cailor nu a jucat un rol notabil (este semnificativ că în Legile lui Hammurabi, când sunt menționate diferite tipuri de animale, calul nu apare deloc, dar a devenit bine cunoscut mai tarziu in Babilonia (timp Kassite); judecând dupa rezultatele sapaturilor din asezarile din teritorii vaste din Asia de Vest pana in Hindustan, calul nu a fost folosit deloc sau nu a avut nicio valoare semnificativa semnificaţie în economie şi afaceri militare până în primele secole ale mileniului II î Hr ) Schimbările calitative în dezvoltarea creșterii cailor în Orientul Mijlociu au fost asociate cu apariția și întărirea rolului unui număr de triburi acolo, inclusiv, și mai presus de toate, arienii și cei care au intrat cu ei în contactul popoarelor (kasiți, grupuri de hurriani etc ) Date incontestabile despre pătrunderea vocabularului arian și a terminologiei speciale legate de creșterea cailor în limbile locale antice ale unui număr de popoare din Asia de Vest arată că arienii au adus cu ei abilitățile necunoscute anterior de creștere a cailor, utilizarea unui car, antrenamentul cailor de tracțiune etc Pe de altă parte, materialele arheologice moderne mărturisesc că metodele de frânare a calului și elementele de ham pentru cai care s-au răspândit pe la mijlocul mileniului al II-lea în Orientul Mijlociu au fost asociate cu tradițiile corespunzătoare care a existat într-o serie de regiuni ale Europei Dar aici nu concluzia despre „prioritate” este importantă pentru noi, ci însuși faptul că carul tras de cai era deja folosit în regiunile europene și tocmai în acelea în care triburile indo-iraniene puteau fi localizate în tigaie -Epoca ariană De asemenea, este imposibil de acceptat punctul de vedere menționat că trăsăturile sistemului socio-economic, reconstruite pe baza materialelor Vedelor și Avestei, erau caracteristice doar popoarelor vedice și avestan Acesta din urmă a aparținut ramurii iraniene a arienilor și, împreună cu alți iranieni, a supraviețuit erei paniraniene care a urmat indo-iranienilor, care, alături de schimbările lingvistice, s-a caracterizat prin diverse aspecte economice, militare, socio-ideologice, religioase și alte inovații; Avesta în sine reflectă astfel de tradiții, care sunt mai târziu decât arienii obișnuiți Prin urmare, trăsăturile comune la origine (inclusiv stăpânirea carului de război), care pot fi urmărite la compararea datelor Vedelor și Avestei, ar trebui să fie și ele caracteristice iranienilor în ansamblu Într-adevăr, elemente ale aceleiași structuri sociale și ideologia care o reflectă sunt, de asemenea, observate direct în rândul altor triburi și popoare vorbitoare de iraniană, de exemplu, printre triburile ramurii scitice care s-au dezvoltat mult timp în stepe (date din vechile autori, onomastica scito-sarmată, limba osetă și limba Nart) epopee), printre iranienii occidentali Despre acestea din urmă (cu excepția mesajelor autorilor antici și a vechilor inscripții persane ahemenide) există acum un bogat fond onomastic și lexical iranian din „tradiția laterală” Astfel, textele elamite publicate recent de la Persepolis pe un material extins au confirmat că limba persană antică avea o varietate de terminologii religioase, ideologice, sociale, militare și de altă natură moștenite din erele indo-iraniene și paniraniene Aceasta include noi dovezi ale tradițiilor ariene despre utilizarea carului: date suplimentare despre existența chiar a numelui său sau, de exemplu, termenul „ratayshtar” - „stăt pe car” (în „Avasta” acesta este cea mai comună desemnare a membrilor castei aristocrației militare, omologul său indian - ratheshthar - găsit uneori în enumerarea aceloraşi caste-varne în locul celor mai obişnuite „kshatriyas“ Carul sub numele său arian era cunoscut și strămoșilor triburilor scito-sarmați-oseti Deci, structura socială reconstruită după datele Vedelor și Avestei, inclusiv nobilimea care a luptat pe car, trebuie ridicată în perioada generală ariană Opinia despre apariția sa doar în rândul unei părți a triburilor ariene din sudul Asiei Centrale și platoul iranian nu este susținută de dovezi concrete, ci se bazează pe credința că acest nivel relativ ridicat de relații sociale ar putea fi atins doar în condițiile culturilor din zona agricolă a Orientului Dar doar culturile agricole antice în aspectul lor social și economico-cultural nu pot corespunde tipului general și caracteristicilor individuale ale societății, economiei și vieții triburilor indo-iraniene Dimpotrivă, culturile de stepă, atât în ceea ce privește relațiile economice și interne, cât și în ceea ce privește indicatorii sociali, satisfac pe deplin atât caracteristicile generale, cât și cele particulare ale acestei societăți „ariene” Această concluzie devine și mai evidentă în lumina noilor cercetări arheologice Să luăm din nou carul ca exemplu Materialele arheologice care au devenit cunoscute la începutul anilor ’ (opera arheologului sovietic K F Smirnov) au sugerat că în regiunea Volga și regiunile învecinate, un car tras de cai a fost folosit până la mijlocul mileniului II î Hr e și, eventual, mai devreme Materialele arheologice descoperite ulterior au oferit dovezi clare ale existenței carului la acea vreme în regiunile din regiunea nordică a Mării Negre până în stepele Volga-Ural (imagini cu ambele roți cu spițe și cu carul însuși pe vase de lut din săpăturile complexelor funerare din aceste teritorii) De un interes deosebit sunt rezultatele unei expediții conduse de arheologul sovietic V F Gening — săpături ale cimitirului Sintashta din sudul Trans-Uralului (lângă o așezare mare din epoca bronzului, situată pe malul râului Sintashta în regiunea Chelyabinsk) Obiectele ritului funerar găsite acolo mărturisesc existența unui cult al focului, sacrificii în masă ale animalelor domestice, în primul rând cai și vite (V F Genening compară astfel de trăsături ale ritualului cu ideile ideologice și practica cultului indo-iranienilor) Arme metalice (sulițe, topoare, cuțite etc ), rămășițe de care au fost găsite în înmormântările bărbaților războinici; există și amprente clare ale roților cu spițe Monumente similare din punct de vedere cultural au fost descoperite nu departe de Orsk, regiunea Orenburg (mormântul Novokumaksky) și în alte zone învecinate Complexele datează din secolele XVII-XVI don e Prezența unui car este importantă nu numai în sine Aceasta presupune existența unei nobilimi militare, a unui meșteșug dezvoltat (sau a unor ramuri ale acesteia, inclusiv metalurgia) și, în consecință, prezența unor artizani profesioniști Toți acești factori sociali și economici sunt stabiliți conform tradiției indo-iraniene (car de război, aristocrație militară cu lideri tribali din mijlocul ei, artizani, inclusiv dulgherii care au făcut carul, metalurgie) și materiale arheologice din zona de stepă de la Marea Neagră la Trans-Urali Au fost excavate multe înmormântări, ceea ce indică inegalitatea socială, în special statutul înalt al celor îngropați într-o societate tribală Existența metalurgiștilor este evidențiată de produse metalice, comori, ateliere și înmormântări de turnători etc , prezența tâmplarilor sau a maeștrilor de roți este evidențiată de însuși faptul confecționării carelor pe roți cu spițe Dovezile deja citate implică un nivel de dezvoltare socială care corespunde pe deplin caracterului societății ariene, care este reconstruit din date comparative indo-iraniene Într-un număr de cazuri, materialele arheologice ale culturilor de stepă indică în mod direct dezvoltarea unor astfel de fenomene socio-economice, care sunt reconstruite pentru o singură tradiție indo-iraniană Această tradiție a surprins în mod clar ideile comune indo-arienilor și iranienilor despre carul de război, pe care zeii, regii și războinicii nobili călăreau și luptau Dacă ne permitem o ușoară digresiune de la faptele atestate efectiv și cedăm în fața ispitei imaginației, atunci înmormântărilor bogate cu doi cai și elemente de ham din regiunea Volga sau înmormântări ale războinicilor cu care din cimintul Sintashta pot fi atribuite înmormântărilor a acelor conducători şi eroi ale căror fapte s-au reflectat în străvechile legende epice ale arienilor India şi Iran Trăsăturile de mai sus ale culturii materiale și ale relațiilor sociale, urmăribile din materialele arheologice din stepele eurasiatice și regiunile învecinate din vest, sunt rezultatul dezvoltării economice și sociale consistente Aceste procese, care au început cu mult înainte de mileniul II î Hr e , a avut loc cu interconexiunile populatiei din zonele mentionate În perioada de existență incontestabilă a carului de aici, s-au asistat la contacte active în spațiile din stepele est-europene până în regiunea Dunării și sudul Balcanilor (o varietate de fapte mărturisesc acest lucru, inclusiv forme similare de detalii ale calului) valorifica) Materialele arheologice pot fi comparate cu datele lingvistice care indică legături ariale continuate (deja după prăbușirea unității indo-europene) între dialectele sau limbile strămoșilor arienilor și o serie de alte triburi indo-europene, inclusiv grecii Aceste date lingvistice și comparative istorice și culturale le includ pe acelea care sunt asociate cu tradițiile de creștere a cailor, dezvoltarea carului și dresarea calului, ceea ce este în bun acord cu ideile mitologice și ideologice ale acestor triburi Astfel de fapte sunt un argument suplimentar în favoarea opiniei că arienii au continuat să contacteze „indo-europenii din Europa” până în prima jumătate a mileniului II î Hr e În orice caz, este incontestabil că tradițiile care și instituțiile socio-economice corespunzătoare au existat printre arieni în epoca panariană Întrucât trăiau în acea epocă în zona de stepă, momentul apariției carului de război de acolo oferă și terminus post quem pentru începutul migrațiilor arienilor Acest lucru ne permite să vorbim despre date absolute: dovezile carului și formele timpurii de pomeți (parte a setului de căpăstru) din regiunile de la Urali și Volga până la Balcani pot fi datate acum în al doilea trimestru al II-lea mileniu î Hr e Această datare este destul de compatibilă cu alte date istorice și lingvistice privind prăbușirea unității ariene (aproximativ prima jumătate a mileniului II î Hr ) Deci, se poate presupune că triburile ariene nu părăsiseră încă zona de stepă în primul - începutul celui de-al doilea trimestru al mileniului al II-lea î Hr e și, în consecință, ele nu puteau fi încă localizate în sudul Asiei Centrale, platoul iranian și Asia de Vest Dezvoltarea socială și economică a triburilor ariene, stăpânirea lor asupra carului de război au contribuit la așezarea intensivă a triburilor indo-iraniene în afara fostei lor „patrii” Evident, pătrunderea grupurilor ariene individuale în nordul Asiei de Vest este legată de primele etape ale acestui proces, care, totuși, nu a dus la „arianizarea” populației locale Dimpotrivă, „arienii din Orientul Apropiat” s-au asimilat înșiși în rândul populației autohtone, în primul rând hurite (deși și-au transmis o serie de aptitudini culturale și economice, inclusiv cele legate de creșterea cailor și de căruța de car) Pe baza celor de mai sus, arienii „anterior asiatic” pot fi considerați cu greu strămoșii arienilor din India; nu a fost dezvăluită nicio dovadă concretă a șederii indo-arienilor pe drumul din Asia de Vest către Hindustan, precum și fapte reale ale influenței culturale sau lingvistice „Asiatice anterioare” în cele mai vechi monumente scrise din India În general, întrebarea cu privire la originea arienilor din Asia apropiată continuă să fie neclară Se poate presupune că acestea erau grupuri separate de triburi care au pătruns din nord prin Caucaz din stepele Europei de Est Există, însă, o altă părere: arienii au venit în Asia Mică din est, trecând prin Asia Centrală și Iran Dar până la ce oră este relocarea triburilor indo-iraniene în Asia Centrală și pe platoul iranian? - o problemă care necesită o atenție specială, indiferent de stabilită nija mod al mișcării arienilor în Asia Mică Alături de argumentele date, pe baza cărora triburile ariene ar fi trebuit să trăiască în zona de stepă „nordica” în primele secole ale mileniului II î Hr e , rezolvarea acestei probleme poate fi abordată pe baza altor date Regiunile platoului iranian făceau parte din vechea zonă agricolă În jurul mileniului al VI-lea î Hr e cuprindea sudul Asiei Centrale (monumente precum Jeytun și apoi Anau-Namazga) Dar în restul Asiei Centrale și mai la nord, culturile vânătorilor, pescarilor și culegătorilor au fost răspândite timp de câteva milenii (încă din mileniul IV-III î Hr , astfel de culturi s-au extins în regiunile forestiere din Ural și Trans-Ural) ) Este clar că, din punct de vedere al nivelului de dezvoltare, purtătorii acestor culturi nu pot fi în niciun caz comparați cu arienii sau chiar cu strămoșii lor mai îndepărtați indo-europeni, care conduceau deja o economie agricolă și pastorală, erau bine familiarizați cu metalurgie etc Între timp, în Asia Centrală, culturile neolitice vânători și culegători (cum ar fi Kelteminarul din regiunea Mării Aral) au existat până la sfârșitul mileniului III î Hr e , adică înaintarea arienilor în aceste teritorii ale Asiei Centrale spre sud ar putea avea loc doar mai târziu În zona agricolă propriu-zisă - extremul sud al Asiei Centrale, platoul iranian, nord-vestul Hindustanului - perioada indicată (III - începutul mileniului II î Hr ) a fost marcată de dezvoltarea ulterioară a culturilor agricole locale, care au crescut în civilizaţii proto-urbane şi urbane Procesul a acoperit nu numai lungimea Indusului (civilizația Harappan), platoul iranian (Mundigak, Shakhri-Sokhta, Yahya tepe etc ), ci și zone din nordul zonei agricole - Gissar tepe, monumentele Gorgan din Regiunea Caspică de Sud-Est, așezări precum Anau-Namazga în sudul Turkmenistanului Aceste culturi se caracterizează, în special, prin următoarele trăsături: ) o economie agricolă dezvoltată bazată pe irigații artificiale; ) comerț larg care lega multe centre ale acestei zone; ) meșteșug diversificat, inclusiv olărit, producție în masă de feluri de mâncare pe roată de olar; ) vaste aşezări şi mari centre de tip urban, complexe administrative şi economice, „palat” şi „temple”; ) apariţia scrisului Deja conform acestor criterii, monumentele zonei agricole nu puteau aparține triburilor ariene, care reprezentau la acea vreme un tip economic și cultural complet diferit Pe de altă parte, destine istorice comune, proximitatea culturală semnificativă a anumitor zone ale zonei agricole, care pot indica o rudenie etno-lingvistică, trăsături ale culturii materiale și spirituale, inclusiv începuturile scrisului, ne permit să considerăm această zonă drept teritoriu a distribuţiei anticului populație non-ariană (Recent, V M Masson a dat o justificare pentru opinia conform căreia el aparținea grupurilor de limbi elamite și dravidiene, ținând cont de noile materiale arheologice din sudul Asiei Centrale ) Acest lucru ne oferă și motive pentru clarificarea datarii: în primele secole al mileniului II î Hr e Arienii nu au pătruns încă pe teritoriul „zonei agricole” Aproximativ din al doilea sfert al mileniului II î Hr e multe centre antice proto-urbane și urbane de pe platoul iranian, sudul Asiei Centrale, în Hindustan sunt în decadere, iar unele dintre ele fie încetează cu totul să existe, fie reduc zona locuită a așezărilor; unele zone intră în paragină, are loc o sărăcire generală a culturii S-ar părea că acești factori pot fi legați direct de apariția triburilor ariene în aceste teritorii Aceasta este și punctul de vedere al unui număr de oameni de știință Cu toate acestea, nu există motive concrete pentru o astfel de concluzie Declinul acestor civilizații agricole necesită o altă explicație: s-a bazat evident pe cauze interne Declinul centrelor agricole antice a început mult mai devreme decât posibila apariție a arienilor aici și a trecut treptat, de-a lungul a câtorva secole Etapele acestui proces pot fi urmărite în așezările din diferite regiuni și centre mari cu mult înainte de dezolarea lor completă (de exemplu, în Gorgan, pe Tureng-tepe, conform rezultatelor săpăturilor făcute de celebrul arheolog francez J Deyet) Schimbările climatice, defrișarea și deshidratarea terenurilor, salinizarea și epuizarea solului ar putea juca un anumit rol în procesul în curs (și într-adevăr, au fost dezvăluite date despre influența unor astfel de factori asupra dezvoltării anumitor zone din platoul iranian și din sudul Asiei Centrale) , dar în general, aceste fenomene ar trebui explicate înaintea unei combinații de motive economice și sociale Timp de câteva milenii, pe platoul iranian, precum și în Mesopotamia și în sud-vestul Iranului (Elam), numărul așezărilor a crescut și au crescut centre mari separate, s-au dezvoltat condiții favorabile pentru dezvoltarea diferențierii sociale, meșteșugurilor și relaţii de schimb Dar dacă formele dezvoltate de irigare s-au dezvoltat în văile mari ale râurilor din Mesopotamia și Elam, atunci pe platoul iranian, de la o anumită etapă, condițiile naturale nu ar mai putea, cu forțele productive existente în agricultură, să asigure un progres social în continuare și creșterea populației în centrele agricole și raioanele lor Acest lucru, evident, a dus la o criză economică și socială Dezolarea regiunilor agricole înfloritoare în trecut a fost însoțită de dezvoltarea de noi teritorii și apariția unor așezări agricole care au păstrat vechile tradiții culturale (în sud-estul Turkmenistanului, sudul Uzbekistanului, nordul Afganistanului etc ) Într-adevăr, conform arheologiei, pot fi urmărite mișcări semnificative ale populației agricole și pastorale: din nord-estul Iranului și sud-vestul Asiei Centrale, din Balochistan până în Valea Indusului, din Valea Indusului către est și sud (până în Gujarat și Deccan), etc ; ciocnirile militare au devenit mai dese (urmele lor au fost găsite în unele așezări din nord-estul Iranului, în Balochistan, Valea Indusului etc ) Migrațiile, războaiele și alți factori ai noii situații politice au perturbat, de asemenea, legăturile comerciale tradiționale care au jucat un rol atât de important în viața centrelor „proto-urbane” dintre Mesopotamia și Indus Dar toate aceste procese asociate cu criza internă a civilizațiilor proto-urbane și urbane nu au fost rezultatul apariției arienilor, deși, desigur, ele ar putea contribui într-o oarecare măsură la răspândirea triburilor ariene în aceste teritorii în perioada ulterioară timp (după primul sfert al mileniului II î Hr ) e ) Cu toate acestea, există criterii convingătoare care să ne permită să vorbim despre etapele specifice ale așezării triburilor indo-iraniene în aceste teritorii? Da, există astfel de criterii Dar de această dată, nu mai putem vorbi despre „arienii” epocii unității indo-iraniene (care s-a prăbușit înainte de mijlocul mileniului II î Hr ), ci despre triburile grupurilor indo-iraniene și iraniene propriu-zise, a căror avansare nu s-a produs simultan și nu în aceleași moduri Sursele scrise mărturisesc clar prezența indo-arienilor și iranienilor în nordul Indiei, Asia Centrală, pe platoul iranian în prima jumătate a mileniului I î Hr e Până atunci, aceste triburi și naționalități au parcurs un drum dificil de dezvoltare istorică în noile condiții, intrând în contact strâns cu populația locală; au avut loc procese multilaterale de influență reciprocă; a fost creată o sinteză complexă a tradițiilor „ariene” și diverselor etno-culturale locale; Triburile indo-ariene și iraniene au asimilat populația autohtonă, împrumutând de la aceasta multe realizări ale economiei și culturii materiale Cu toate acestea, atât indo-arienii, cât și iranienii, după cum arată datele literaturii vedice, Avesta, materialele surselor scrise despre iranienii occidentali, chiar și în această perioadă au continuat să fie purtători ai multor trăsături ale unui etno-comun mostenire culturala Păstrarea persistentă pentru o lungă perioadă de timp a trăsăturilor structurii sociale, a relațiilor familiale și juridice, a tradițiilor cotidiene, a culturii spirituale și a religiei sugerează o proporție semnificativă a populației ariene nou-venite, care nu era formată din grupuri separate de lideri și războinici, ci a grupurilor tribale care funcționează independent și, de asemenea, vă permite să conturați o anumită distincție între populația „ariană” și cea „autohtonă” Astfel de diferențe pot fi urmărite și în epoca în care apar primele dovezi dovezi ale surselor scrise despre arienii din India și Iran Cele mai vechi date despre triburile iraniene din vestul Iranului datează din secolele IX-VII î Hr e Spre deosebire de Vede și Avesta, ele sunt cuprinse în surse precis datate, dar nu locale, ci străine, și anume inscripțiile regilor asirieni și urartieni care au întreprins campanii agresive pe teritoriul Iranului Aceste surse oferă, deși unilaterale, dar relativ consistente „informații” despre o serie de regiuni ale Iranului în perioada indicată Ei menționează nume geografice și multe nume de persoane de origine iraniană Datele onomastice joacă un rol important și adesea decisiv în deciderea modalităților și a timpului pătrunderii triburilor iraniene pe teritoriul Iranului; împreună cu alte dovezi ale textelor cuneiforme din secolele IX-VII ele ne permit să judecăm distribuția și proporția populației vorbitoare de iraniană în diferite regiuni din vestul Iranului în acea epocă, interacțiunea „imigranților” iranieni cu populația locală, nivelul de dezvoltare politică și socială a iranienilor și a „autohtonilor” , etc Acest material onomastic a fost folosit de cercetători de mai multe ori, dar i-a condus la concluzii departe de a fi adecvate Se crede adesea, de exemplu, că până în secolul al VII-lea Elementul de limbă iraniană a fost foarte nesemnificativ în rândul populației din vestul Iranului, astfel încât numele iraniene sunt înregistrate de la sfârșitul secolului al IX-lea numai în regiunile ei mai răsăritene (în Media), că numărul lor crește treptat din a doua jumătate a secolului al VIII-lea, până la vest de Media, iar la vremea aceea sunt încă singuri Potrivit acestei opinii, populația vorbitoare de iraniană a început să predomine în vestul Iranului abia după crearea statului median; materialul onomastic al textelor asiriene a fost interpretat în consecință ca o dovadă directă a înaintării triburilor iraniene de la est la vest a Iranului (Ed Meyer, J Cameron, X Nyuberg, I Aliev, G A Melikishvili, I Se crede că triburile iraniene au plecat în Iran din Asia Centrală) Unii oameni de știință credeau că onomastica iraniană a fost pentru prima dată (deja în secolul al IX-lea) atestată tocmai în nord-vestul Iranului, dar, în opinia lor, numele non-iraniene au predominat acolo atât în acel moment, cât și mai târziu, deoarece câteva grupuri de iranieni -imigranţii vorbitori au avansat rapid mai departe în estul şi sudul Iranului (G Huzing, F Koenig; după punctul lor de vedere, strămoşii triburilor iraniene occidentale au trecut prin Caucaz) În prezent, însă, există toate motivele pentru a afirma că în secolele IX-VIII î Hr e populația vorbitoare de iraniană era deja larg răspândită pe teritoriul Iranului de Vest, iar într-o serie de regiuni ale acestuia constituiau majoritatea (deși astfel de regiuni alternau cu regiuni dominate de vechea populație locală) De asemenea, este semnificativ faptul că numele iraniene sunt fiabile au fost atestate și în nord-vestul extrem al Iranului deja în secolul al IX-lea, de la momentul apariției primelor informații de inscripții asiriene și urartiene despre aceste regiuni Astfel, materialele surselor asiriene nu pot indica așezarea treptată a triburilor iraniene de la est până la vest a Iranului în perioada secolelor IX - începutul secolului VII î Hr e Dar indiferent de unde s-au mutat triburile iraniene, distribuția lor în vestul Iranului a început nu mai târziu de secolele X-IX î Hr e (Datele relevante din sursele cuneiforme din secolele IX-VII î Hr sunt discutate în detaliu în lucrările lui E A Grantovsky; I Aliyev împărtășește și părerea despre distribuția pe scară largă a populației vorbitoare de iranian în vestul Iranului, care preferă teoria a pătrunderii iranienilor occidentali prin Caucaz, precum și I M Dyakonov, care continuă să creadă că au avansat din Asia Centrală) Pe lângă sursele scrise, materialele arheologice sunt implicate și în rezolvarea problemei originii triburilor iraniene occidentale Dar și aici oamenii de știință nu sunt puternic de acord Unii arheologi cred că triburile iraniene occidentale au avansat din stepele europene prin Caucaz (o astfel de opinie a fost mai întâi argumentată în detaliu de unul dintre cei mai mari experți în arheologia Iranului, R Girshman, și apoi dezvoltată de o serie de specialiști în arheologia Iranului și Transcaucaziei); alţii concluzionează că triburile iraniene s-au răspândit de la est la vest de Iran De o popularitate deosebită în ultima vreme a devenit opinia exprimată mai devreme și dezvoltată în detaliu în anii de T Kyler Young despre răspândirea pe scară largă încă din ultimele secole ale mileniului II î Hr e în Iranul de Vest ceramica „cenușie” ca urmare a migrației strămoșilor triburilor iraniene occidentale din nord-estul Iranului În literatura arheologică, „gri”, sau altfel „gri-negru”, „negru”, ceramica, găsită în diferite zone ale platoului iranian și zonele adiacente, este, de asemenea, adesea asociată cu așezarea nu numai a Iranului de Vest, ci și alte triburi iraniene și indo-ariene Ceramica „cenușie”, atribuită mileniului III-II î Hr e , a fost descoperit la începutul anilor în nord-estul Iranului în timpul săpăturilor la așezările Gorgan (Turang- și Shah-tepe) și lângă Damgan (Hissar) Întrucât în epocile „preistorice” indo-europenii încă nu locuiau în Iran, iar acolo era răspândită în principal ceramica pictată, schimbarea ceramicii pictate din nord-estul țării la „gri” monocrom a dat unor cercetători un motiv pentru a atribui acesta din urmă către indo-europeni sau indo-iranieni Pentru a fundamenta această concluzie, s-au folosit materiale privind răspândirea elementelor culturii ceramicii „cenușii” într-o serie de zone în care mai târziu, în epoca istorică, au locuit triburile indo-iraniene grupuri Deci, de exemplu, în infiltrarea acestei ceramice în regiunile estice ale platoului iranian și periferiile sale, ei văd dovezi ale înaintării arienilor sau a strămoșilor indo-arienilor acolo din regiunile Hissar-Gorgan, în special la nord-vestul Pakistanului (regiunile Swat, bazate pe materiale din a doua jumătate a II-a - începutul mileniului I î Hr ) Apariția ceramicii „cenușii” în așezările din sudul Turkmenistanului de la sfârșitul mileniului III î Hr e , chiar și în perioada predominării „vaselor pictate” (epoca Namazg IV), unii oameni de știință îl consideră, de asemenea, un semn al înaintării triburilor ariene din zona de distribuție a Gorgano -cultura Hissar; pe această bază, ei cred că noii veniți au asimilat populația locală de la poalele Kopetdagului, de unde aceasta, deja arianizată, s-a stabilit în sudul Asiei Centrale și nordul Afganistanului În nord-vestul Iranului și în regiunile învecinate ale Asiei de Vest, ceramică „gri” s-a găsit în cantități mici la monumentele din prima jumătate – mijlocul mileniului II î Hr e , iar acest fapt a fost comparat cu datele surselor scrise despre arienii din Orientul Mijlociu Din secolele XIV-XIII î Hr e Ceramica „gri” acoperă „masiv” multe regiuni din nord-vestul Iranului, ceea ce este considerat ca rezultat al răspândirii triburilor iraniene din nord-estul Iranului Dacă în acest fel combinăm punctele de vedere de mai sus sau urmărim direct pe unele dintre ele, se dovedește că triburile indo-iraniene „se răspândesc” peste platoul iranian sau în partea de nord a acestuia, exact de-a lungul unui vas imens, al cărui gât îngust era limitat de Gorgan și regiunile adiacente acestuia Dar, în ciuda aparentei armonii a unor astfel de raționamente, nu este posibil să le acceptăm din cauza contradicțiilor atât de natură metodologică, cât și de natură faptică Ele nu corespund datelor privind cel mai vechi complex „seroceramic” din nord-estul Iranului, circumstanțele și momentul apariției acestuia Ceramica „cenușie” a existat în aceste zone pe tot parcursul mileniului III î Hr e sau chiar mai devreme, judecând după datarea modernă și rezultatele unor noi săpături detaliate la tepeul principal din Gorgan - Tureng (J Deyet) Aprofundarea datelor ceramicii „cenușii” din Gorgan până în ultimele secole ale mileniului IV î Hr e , folosit de unii arheologi ca argument pentru „învechirea” arienilor sau „indo-europenilor” în aceste zone, doar subliniază mai clar că apariția ceramicii „cenușii” nu poate fi în niciun caz legată de indo- iranieni Acesta din urmă nu a putut ajunge la Gorgan până în acel moment, chiar dacă urmărim cea mai devreme dintre datele propuse pentru separarea arienilor de alți indo-europeni La sfârşitul lui IV - începutul mileniului II î Hr e Hissar și Gorgan cu numărul său imens de așezări așezate din acea epocă dați un exemplu de cultură agricolă dezvoltată cu trăsături „proto-urbane”, în timp ce pentru triburile indo-iraniene din perioada de dinaintea prăbușirii unității ariene (nu mai devreme de începutul mileniului II î Hr ), ca deja menționat, un tip economic și cultural complet diferit este caracteristic Realizată pe roata olarului, ceramica „gri” este un exemplu de înaltă calitate de meșteșug profesional; între timp, la sfârşitul secolului al IV-lea - începutul mileniului al III-lea al Ariei, mai precis (pentru acea vreme), strămoşii lor nu puteau aduce cu ei mâncărurile făcute pe cerc, întrucât nu au făcut-o mult mai târziu (mai jos ne vom opri asupra întrebării când au apărut profesioniști - olari printre arienii din India și printre acei iranieni care au ajuns în țările din sud; dar aceste tradiții, desigur, nu erau nici indo-iraniene, nici iraniene obișnuite) În general, apariția ceramicii „gri” în Gissar și Gorgan nu trebuie asociată cu apariția vreunui grup etnic nou Înlocuirea ceramicii pictate cu altele nepictate, „gri” s-a desfășurat treptat de-a lungul mai multor secole, fără a modifica alte elemente de cultură sau cu evoluția lor consistentă Inovațiile în ceramică, pe lângă schimbarea stilurilor, gusturilor estetice, „modei” etc , ar putea fi determinate și de motive de producție, de noi oportunități și interese ale meșteșugului profesional Timp de mileniile III-II î Hr e ceramica „cenușie” este mai mult sau mai puțin atestată în diverse regiuni ale platoului iranian și din țările învecinate Populația unora dintre aceste regiuni la începutul istoriei lor „scrise” nu aparținea indo-iranienilor În alte zone, până la acea vreme, erau cunoscute triburile grupului indo-iranian, ceea ce, însă, nu dă temei să se stabilească timpul și direcția migrației acestora în funcție de aspectul ceramicii „cenușii” Este cazul teoriei amintite despre originea iranienilor occidentali, care stă în esență la baza întregului concept de apartenență ariană a ceramicii „cenușii” Această teorie se bazează pe faptul că în secolul al IX-lea î Hr e , când populația vorbitoare de iraniană a fost atestată pentru prima dată prin surse scrise din nord-vestul Iranului, acolo s-a folosit ceramică „cenușie”, care era larg răspândită deja în ultima treime a mileniului II î Hr e Cultura materială a acestei perioade, inclusiv ceramica „gri”, este asociată cu nord-estul Iranului și, în consecință, se așteaptă ca iranienii să se mute de acolo Chiar dacă suntem de acord cu opinia despre originea estică a ceramicii „cenușii”, aceasta nu ar însemna în niciun caz sosirea iranienilor din nord-estul Iranului, ci ar indica doar răspândirea acestei tehnici ceramice și a tradițiilor artizanale din Acolo Mai mult, caracteristici similare ale complexului ceramic sau ale altor elemente ale culturii materiale în nord-vestul și nord-estul Iranului sunt prea frecvente pentru a vorbi despre legătura lor genetică directă; este contrazisă și de decalajul cronologic dintre sfârșitul culturii Hissar III și începutul erei „seroceramice” din nord-vestul Iranului Ceramica „cenușie” din nord-vestul Iranului a existat în prima jumătate a mileniului II î Hr e , prin urmare, distribuția sa mai largă în ultimele secole ale mileniului II poate fi explicată prin dezvoltarea locală a producției ceramice în nord-vestul Iranului; aici, ca și într-o serie de alte domenii, ceramica și-a pierdut pictura sub influența diverselor motive, inclusiv a intereselor ceramicii profesionale (ceramica gri a aparținut tipurilor de calitate ale produselor sale) Multe caracteristici ale culturii arheologice din nord-vestul Iranului în ultimele secole ale mileniului II - începutul I î Hr e (trăsăturile ritului funerar, tehnicile de construcție și arhitectură etc , precum și tradițiile producției ceramice în sine) sunt diferite de trăsăturile caracteristice ale culturii Hissar-Gorgan; au rădăcini locale sau găsesc analogii în regiunile vecine de vest ale Asiei de Vest, în Transcaucazia etc Indiferent de originile culturii „seroceramice” din nord-vestul Iranului, purtătorii acesteia nu aparțineau unui singur grup etno-lingvistic Acest lucru este confirmat direct de datele surselor cuneiforme de la începutul mileniului I î Hr e - vremea existenței pe scară largă a ceramicii „cenușii”; La acea vreme, grupurile etnice descendente din vechea populație locală (inclusiv Lulubeys, Kuti, Khurrits etc ) încă trăiau în regiunile din nord-vestul Iranului Numai din acest motiv, formarea culturii „seroceramice” din nord-vestul Iranului nu ar trebui să fie asociată cu răspândirea unui singur grup etnic, și cu atât mai mult - cel iranian Dacă apariția acestei comunități cultural-ceramice ar fi fost rezultatul sosirii triburilor iraniene, acestea ar fi prevalat în nord-vestul Iranului de la răspândirea complexelor „seroceramice” acolo, adică nu mai târziu de secolele XIV-XIII î Hr e Materialele textelor cuneiforme nu ne permit să vorbim despre așezarea pe scară largă a triburilor vorbitoare de iraniană acolo înainte de secolele XI-X î Hr e Informații despre ei apar din secolul al IX-lea î Hr e în izvoarele asiriene şi urartiene Dar aceleaşi texte referitoare la secolele IX-VIII don e , pentru multe regiuni din vestul Iranului sunt atestate vechi grupuri etno-lingvistice Procesul de înlocuire a acestora cu cele iraniene, care a avut loc în secolele IX-VII î Hr e deja în lumina acestor izvoare scrise, nu putea începe în secolele XIV-XIII î Hr e ; informații disponibile ale textelor cuneiforme din secolul al XII-lea - începutul secolului al XI-lea î Hr e pentru unele zone din vestul Iranului conțin, de asemenea, doar date despre vechile grupuri de limbi locale Prin urmare, siturile arheologice din nord-vestul Iranului în ultimele secole ale mileniului II î Hr e ar trebui să caracterizeze, în primul rând, cultura populaţiei autohtone Studiul datelor istorico-geografice și onomastice cuprinse în sursele scrise permite, de asemenea, să se tragă importante concluzii socio-economice care au legătură directă cu problema în discuție Când în secolul al IX-lea î Hr e Despre nord-vestul Iranului au apărut inscripții asiriene și urartiene, într-o serie de regiuni ale acestuia au existat formațiuni de tip statal cu centre „urbane” Aceste unități politice și centre economice de conducere (toate sau aproape toate în secolul al IX-lea, în mare parte în secolul al VIII-lea și parțial în secolul al VII-lea) aparțineau tocmai populației locale Întrucât astfel de „orașe” erau și principalele centre de producție artizanală, tipul de produse ale meșteșugurilor lor profesionale, inclusiv olăritul, ar fi trebuit să fie determinat în principal de tradițiile populației aborigene Astfel, se poate susține că ceramica „gri” a fost folosită în Iran de către populația non-indo-europeană atât înainte, cât și după venirea iranienilor, care au adoptat-o din autohtoni împreună cu multe alte trăsături ale culturii materiale Există, totuși, astfel de indicatori ai culturii materiale, a căror distribuție poate fi legată mai precis cu triburile iraniene De exemplu, rolul lor în dezvoltarea ecvestrismului și a noilor metode de creștere a cailor este cunoscut, așa cum demonstrează, în special, pătrunderea terminologiei iraniene corespunzătoare în limbile locale din Asia de Vest din primele secole ale mileniului I î Hr e Prin urmare, elemente de cultură legate de ecveție, ham, călărie, anumite tipuri de arme etc , pot indica etnosul iranian sau influența acesteia Dar nu au nicio analogie în cultura Gor-Gano-Hissar Înaintarea triburilor de limbă iraniană în Iran a avut loc, evident, în ultimul sfert al secolului II - începutul mileniului I î Hr e În primele etape ale aşezării lor, ei au ocupat regiuni şi văi separate sau s-au răspândit pe nişte zone vaste unde situaţia politică predominantă le-a făcut posibilă stabilirea Probabil că au subjugat parțial populația locală și au asimilat-o Nume iraniene atestate în izvoarele secolelor IX-VIII î Hr e , provin în principal din limba populației din astfel de zone: de obicei acestea sunt numele conducătorilor unităților politice mici și mai mici Desigur, nu se poate spune că iranienii au constituit stratul superior al populației, că purtătorii de nume iraniene erau liderii echipelor militare, precum condotierii, care au intrat în serviciul conducătorilor locali și au preluat treptat puterea în anumite regiuni ale Iranului ( așa sunt caracterizați „imigranții” iranieni în lucrările lui F Koenig, J Cameron, X Nyberg etc ) Înaintarea triburilor iraniene în Iran nu a avut caracter de cucerire și nu a fost însoțită de transferul puterii în zone mari către reprezentanții acestora Dimpotrivă, deja o populație foarte mare vorbitoare de iraniană în secolele IX - începutul secolelor VII î Hr e practic se dovedește a fi dependentă de formațiuni politice create de vechea populație locală atât pe teritoriul Iranului (Manna, Elam, Ellipi etc ), cât și al țărilor vecine (Asiria, Urartu) Astfel, nu acapararea dominației politice de către reprezentanții triburilor iraniene a dus la iranianizarea lingvistică și culturală pe zone vaste Numai în acele zone în care elementul etnic iranian a devenit predominant în zone mari au fost create mari formațiuni politice conduse de reprezentanți ai triburilor iraniene (cum s-a întâmplat, de exemplu, odată cu apariția regatului median) Motivele răspândirii pe scară largă a elementului etno-lingvistic iranian nu sunt încă suficient de clarificate, dar unii factori pot fi evidențiați și acum (mai ales că sunt aplicabili problemei răspândirii arienilor în India) În primul rând, iranianizarea regiunilor respective a avut loc cu o proporție mult mai mare a populației nou-venite vorbitoare de iraniană decât se presupune de obicei (iar aceasta din urmă nu era formată din grupuri separate de lideri sau războinici, ci tocmai din grupuri tribale migratoare care includeau diverse segmente ale populaţiei) În al doilea rând, deja în momentul în care triburile iraniene au apărut pe teritoriul Iranului, aveau propriile lor tradiții foarte dezvoltate în cultură, economie și structură socio-politică În cele din urmă, iranianizarea populației locale în diferite părți ale Iranului ar fi putut fi facilitată de însăși așezarea triburilor iraniene care erau încă foarte apropiate unele de altele ca limbă, tradiții culturale și alte tradiții pe un teritoriu vast, ale căror regiuni erau diferite caracterizat printr-o mare diversitate etnică şi lingvistică Dar, contrar părerii unor oameni de știință, ar fi greșit să reducem etnogeneza triburilor și popoarelor iraniene occidentale la răspândirea limbii iraniene, păstrând în același timp principalele trăsături etnice care erau anterior caracteristice populației locale Procesele de formare a popoarelor iraniene au fost mult mai complexe ca natură și rezultate Iranianizarea unui număr de teritorii, fixată în exterior adesea în principal prin răspândirea vorbirii iraniene, a fost însoțită de schimbări fundamentale în multe alte trăsături etnice; acest lucru se aplică și structurii sociale, instituțiilor politice, religiei etc Multă vreme, înainte de a avea loc sinteza elementelor locale și „străine”, purtătorii lor au continuat să-și urmeze în mare parte propriile lor tradiţii determinate de destinele lor istorice trecute Conform surselor istorice disponibile din primele secole ale mileniului I î Hr e , se pot urmări încă destul de clar aceste diferențe între populația vorbitoare de iranian și vechile grupuri etnice locale Așadar, tocmai pentru acesta din urmă, judecând după datele textelor asiriene din secolele IX-VIII, existența unor centre „urbane” semnificative, cu palate și temple, diverse industrii artizanale, au dezvoltat tradiții agricole consolidate, inclusiv grădinărit și viticultură , etc , era caracteristic Iranienilor, însă, aceste trăsături nu erau încă caracteristice în timpul aşezării lor în vestul Iranului la începutul mileniului I î Hr e Aceste circumstanțe trebuie avute în vedere atunci când luăm în considerare momentul răspândirii triburilor de limbă iraniană în Asia Centrală și în estul platoului iranian Informațiile despre aceste teritorii în surse datate cu acuratețe apar din secolul al VI-lea î Hr î Hr e , deși datele Avesta pot fi atribuite aceleiași și perioadei anterioare: în epoca compilării secțiunilor sale antice, populația vorbitoare de iraniană trăia deja în Asia Centrală, Afganistan și Iranul de Est Cu toate acestea, Avesta nu oferă un răspuns la întrebarea când au venit triburile iraniene în aceste zone Prin urmare, se folosesc materiale arheologice pentru a o rezolva După cum am menționat mai sus, în mileniul III - începutul II î Hr e într-o serie de regiuni din sudul Asiei Centrale și platoul iranian au fost răspândite culturi agricole așezate de tip proto-urban Mai târziu, în prima jumătate a mileniului II î Hr e , odată cu declinul unui număr de vechi centre „urbane” și dezolarea unor zone, fermierii dezvoltă noi regiuni din Asia Centrală - în sud-estul Turkmenistanului și sudul Uzbekistanului Printre monumentele acestui timp, de interes deosebit sunt materialele lui Sapallitepa, studiate cu atenție de arheologul uzbec A Askarov Conform periodizării arheologice, monumentele studiate aparțin perioadei de tranziție a lui Namazga V-VI și chiar epocii Namazga VI, acoperind perioada până la sfârșitul mileniului II î Hr e Complexe similare au fost descoperite recent în nordul Afganistanului de către arheologul sovietic V I Sarianidi (monumente de tip Dashla) Populația tuturor acestor regiuni se caracterizează prin apropiere culturală, precum și, aparent, unitate etnică Multe caracteristici economice și culturale continuă tradițiile vechilor centre agricole din regiunile mai vestice din sudul Asiei Centrale și nord-estul Iranului, care se manifestă, în special, în abilitățile durabile ale agriculturii de irigare, echipamentelor de construcții, producției de ceramică, și fabricarea de faianță pe roată de olar Și presupunerea unor legături directe în II mileniu î Hr e locuitorii acestor zone cu populația agricolă antică din platoul iranian și din sudul Asiei Centrale (care, după cum s-a menționat, nu era arian) Numai din acest motiv, este dificil să fiți de acord cu opinia că monumentele Asiei Centrale de tip Namazga VI și complexele din nordul Afganistanului apropiate în cultura de atunci aparțin triburilor indo-iraniene Creatorii acestor situri arheologice nu pot fi considerați arieni în lumina datelor privind dezvoltarea tradițiilor economice și culturale ale indo-arienilor și iranienilor, din perioada generală ariană până la începutul erelor vedice și avestan Indo-iranienii din perioada ariană apar ca fermieri de păstori, ca triburi de păstori angajate în agricultură subsidiară Un tip de economie apropiată lor era caracteristic iranienilor în epoca paniraniană și se reflectă în tradiția Avesta, în multe feluri a fost păstrată de indo-arieni până la începutul erei vedice O comparație a datelor Avesta și Rigveda cu „statul indo-iranian” reconstruit conturează o linie de dezvoltare pe care nu există loc pentru multe trăsături ale civilizației „proto-urbane”, inclusiv tradițiile palatului sau templului construcție (cf complexe de tip Dashla) Sapal-li-tepa și o serie de alte monumente agricole din sudul Uzbekistanului și Turkmenistanului din acea vreme, conform indicatorilor economici și de altă natură, evident, nu puteau aparține triburilor de origine indo-iraniană Deosebit de caracteristic este cel mai „masiv” material arheologic - ceramica Ustensilele din acea epocă din așezări precum Namazgha VI, Sapalli, Dashli și altele erau făcute în principal pe roata olarului Triburile indo-iraniene nu numai că nu au folosit astfel de feluri de mâncare în epoca generală ariană (după cum mărturisesc datele istorice și lingvistice comparative), dar, evident, nu le-au făcut de multă vreme nici atunci Dintre triburile iraniene, ceramica a început în cele din urmă să fie folosită doar de cei care s-au stabilit în regiunile agricole din Asia Centrală și platoul iranian și care au continuat să trăiască în regiunile de stepă nordică chiar și în mileniul I î Hr e au folosit în principal (și au continuat să producă) vase din stuc (sau au folosit și ceramică de import, cum ar fi, de exemplu, sciții bogați au folosit vaze grecești scumpe) Și mai revelatoare sunt datele disponibile din sursele scrise indiene: olarii și roata olarului sunt menționate mai târziu decât imnurile Rigvedei, în textele perioadei vedice târzii Dar chiar și pe vremea aceea, vasele făcute pe cerc, deși folosite în scopuri cotidiene, erau considerate de origine străină, obiecătoare zeilor, în scopuri rituale, ar fi trebuit folosite preparate făcute „de mână”; spre deosebire de cea făcută pe cerc, era considerată „paternă”, folosită de strămoși Celebrul indolog german W Rau, cercetat special care a studiat datele textelor vedice despre ceramică, ajunge la concluzia că arienii au învățat pentru prima dată roata olarului de la populația locală stabilită abia după sosirea lor în India Astfel, după o serie de trăsături, culturile agricole așezate din sudul Asiei Centrale și regiunile învecinate ale platoului iranian între al doilea trimestru - sfârșitul mileniului II î Hr e (epoca „Namazga” VI) nu corespund tipului economic, social și cultural, care este reconstruit pentru triburile indo-iraniene din acea vreme Următoarea epocă „arheologică” din istoria Asiei Centrale și a regiunilor adiacente acesteia în sud (aproximativ secolele X-VII î Hr ) a fost „epoca ocupației barbare” Luând acest nume, cercetătorii au crezut că monumentele sale sunt asociate cu noile triburi „barbare” din zonă Cu toate acestea, recent unii savanți susțin? împotriva unei astfel de definiții, subliniind continuitatea trăsăturilor individuale ale culturii materiale a monumentelor unei epoci date cu perioada anterioară Dar o astfel de continuitate ar putea fi bine păstrată chiar și cu o schimbare a etniei (cum a fost cazul, de exemplu, în vestul Iranului, cu răspândirea populației vorbitoare de iraniană acolo) Pe de altă parte, datele care caracterizează o ruptură clară cu tradițiile culturilor anterioare precum Anau-Namazga sunt mult mai revelatoare Pe monumentele „epocii ocupației barbare”, în special, ceramica nouă, stucată, este răspândită Deosebit de caracteristice sunt nu numai și nu atât diferențele în aspectul, designul și ornamentarea vaselor, ci reflectarea în ceramică a unor fenomene economice și sociale importante Nu erau caracteristice fostei populații agricole locale: până la sfârșitul mileniului II î Hr e (și deja cu multe secole mai devreme) ceramica realizată la roată de olari profesioniști a fost utilizată pe scară largă în așezările locale, ceea ce indică, de asemenea, o diviziune foarte dezvoltată a muncii și a schimburilor Dimpotrivă, triburile indo-iraniene foloseau feluri de mâncare turnate, iar alcătuirea meșteșugurilor care s-au separat de agricultură s-a limitat în principal la metalurgie, tâmplărie sau munca la care Astfel, Rig Veda vorbește despre un „dulgher” „dulgher”, dar nu există date despre olari în societatea indo-ariană din acea vreme Și acestea nu sunt întâmplătoare, ci fapte naturale care corespund naturii și compoziției meșteșugurilor „ariene”, ceea ce este destul de în concordanță cu materialele arheologice privind producția artizanală în rândul triburilor „stepei” Judecând după informarea surselor scrise, în teritoriile în care sunt cunoscute monumentele „epocii ocupației barbare”, populația vorbitoare de iraniană ar fi trebuit deja să se răspândească la acea vreme Prin urmare, el deținea și ceramică cu stuc aceste monumente Acest fapt sugerează, de asemenea, că iranienii din aceste zone au început să prevaleze pentru prima dată în „era ocupației barbare”; în epoca precedentă (Namazga VI), așezările agricole au continuat să fie ocupate de grupuri aborigene, care în principal și-au păstrat identitatea etnică la acea vreme Abia atunci, într-un stadiu incipient al „epocii ocupației barbare” (pe la începutul mileniului I î Hr ), într-o serie de zone s-a realizat asimilarea populației locale cu populația vorbitoare de iraniană și crearea unui nou tip etno-cultural, care, firesc, ar fi trebuit să fie precedat de momentul pătrunderii noilor veniți acolo grupurile tribale iraniene Materialele arheologice disponibile fac posibilă urmărirea etapelor individuale ale acestui proces La periferia nordică a zonei agricole, în limitele acesteia și pe așezările din epoca Namazga VI, se găsesc ceramică de stepă Prezența sa indică evident apariția unei noi populații Mai mult, în aceleași zone au fost descoperite înmormântări și locuri cu ceramică turnată aparținând înșiși locuitorilor stepei Având în vedere faptul că triburile iraniene, aflate în zona de distribuție a culturilor antice din Est, au asimilat rapid multe caracteristici ale culturii materiale locale, cu greu ne putem aștepta la dovezi arheologice mai detaliate ale pătrunderii unei noi grup etnic Progresul documentat de aceste materiale arheologice ar trebui atribuit aproximativ ultimului sfert al mileniului II (sau, mai larg, ultimelor secole ale II-lea - începutul mileniului I î Hr ) Până în ultimele secole ale mileniului II î Hr e includ, de asemenea, mormintele triburilor de păstori din sud-estul Asiei Centrale, descoperite în regiunile sudice ale RSS Tadjik (lucrări de B A Litvinsky, A M Mandelstam) Aceste triburi au experimentat deja un anumit impact cultural al populației agricole sau au fost în comerț și alte contacte cu aceasta Se dezvăluie asemănarea culturii triburilor pastorale din Asia Centrală cu culturile apropiate în timp, descoperite în nord-vestul Pakistanului Unii savanți cred că aceste trăsături generale reflectă particularitățile ideologiei, riturile funerare și alte obiceiuri caracteristice arienilor vedici Motivele pentru o astfel de atribuire etnică specifică sunt încă insuficiente, dar datele istorice și lingvistice mai generale permit posibilitatea ca lăcașurile menționate să fi fost lăsate de strămoșii vedicilor sau ai altor grupuri ariene În orice caz, documentată de dovezi arheologice din diferite regiuni ale Asiei Centrale, înaintarea triburilor „stepei” de la nord la sud în a doua jumătate a secolului II – începutul mileniului I î Hr e reflectă, evident, răspândirea treptată a diferitelor grupuri indo-iraniene (inclusiv strămoșii acelor iranieni care în prima jumătate a mileniului I î Hr au trăit în regiunile de est ale platoului iranian și în sudul Asiei Centrale) Ceea ce s-a spus corespunde și cu datele privind momentul așezării indo-arienilor în nordul Hindustanului și despre tipul lor economic și cultural în acea perioadă Să luăm în considerare aceste date mai detaliat În ciuda studiului îndelungat de către indologi a diferitelor aspecte ale „problemei ariene” și a ultimelor descoperiri ale arheologilor indieni și pakistanezi, care au fost de mare importanță pentru înțelegerea proceselor istorice și culturale care au avut loc în nordul Hindustanului între - mileniul î Hr , cel e , multe probleme fundamental importante ale istoriei etnice a Indiei antice din acea epocă continuă să rămână nerezolvate și au nevoie de dezvoltare ulterioară Indologii au la dispoziție un număr mare de monumente scrise (începând cu Rig Veda) care fac posibilă prezentarea principalelor trăsături ale culturii materiale și spirituale a indo-arienilor în timpul răspândirii lor pe teritoriul Indiei de Nord, dar corelarea exactă a acestor dovezi cu materialele arheologice este încă problematică în multe privințe Înainte de descoperirea orașelor culturii Harappan din Valea Indusului, mulți oameni de știință au susținut că arienii au fost cei care au adus pentru prima dată înaltă cultură și civilizație în India; perioada pre-ariană din istoria Indiei a fost interpretată de ei ca fiind foarte primitivă Totuși, studiul sistematic al culturii Harappan după săpăturile senzaționale ale arheologilor indieni R Sahni și R Banerjee a confirmat în mod clar antichitatea și originalitatea culturii hindustane Descoperirile arheologice ulterioare au arătat că siturile tipice din Harappan erau distribuite mult dincolo de Valea Indusului, pe un teritoriu vast, de la regiunile Balochistan de pe țărmul Mării Arabiei până la cursurile superioare ale Gangelui și de la Cașmir și periferia de nord-est a Afganistanului până la Gujarat Civilizația Harappan a înflorit cu mult înainte de posibila apariție a arienilor în aceste teritorii Și deși până în prezent, unii savanți indieni continuă să considere India ca fiind casa ancestrală a indo-arienilor, punctul de vedere despre baza ariană a civilizației Harappan nu poate fi acceptat Contrazice toate datele disponibile de istorie, arheologie, lingvistică despre cultura Harappan și cultura triburilor indo-ariene în perioada timpurie a așezării lor pe teritoriul Hindustanului de Nord Acestea erau fundamental diferite tipuri de organisme socio-culturale antice: Harappa a fost o civilizație urbană asemănătoare cu civilizațiile antice din Orientul Apropiat și Mijlociu din mileniile III-II î Hr e ; societatea indo-arienilor în perioada de răspândire în India se afla într-un stadiu inferior de dezvoltare, reprezenta un alt tip economic și cultural și era în multe privințe analogă cu Este similar cu structura socială a triburilor iraniene din epoca Avesta În prezent, se poate vorbi cu siguranță despre apartenența populației culturii Harappan la dravidieni („proto-dravizi”) Mulți lingviști cunoscuți (T Barrow, M Emeno, V S Vorobyov-Desyatovsky și alții) au ajuns la această întrebare pe baza studiului hărții etnolingvistice a Indiei antice și a datelor lingvistice de mai târziu Recent, un număr tot mai mare de susținători au fost atrași și de punctul de vedere despre apropierea limbii proto-drave de elamita (I M Dyakonov, D V McAlpin etc ), ceea ce nu numai că confirmă concluzia că populația antică din Valea Indusului a fost regiuni dravidiene, dar și învecinate cu platoul iranian, dar este și un argument suplimentar în favoarea opiniei despre legătura dintre Harappa cu civilizațiile antice din Orientul Mijlociu Chiar și în prezent, poporul Brahui vorbitor de dravidină încă trăiește în zonele de la vest de Valea Indusului (Pakistan, Afganistan, estul Iranului) Potrivit unor cercetători, zonele din vestul și nord-vestul Văii Indusului au fost casa ancestrală a altor popoare dravidiene Pe baza calculelor glotocronologice, dravidologii atribuie prăbușirea comunității proto-dravidiene mileniului IV î Hr e , când a început răspândirea triburilor acestui grup spre sud și sud-est Ramura strămoșilor bragui este datată condiționat la sfârșitul mileniilor al IV-lea și al III-lea î Hr e sau chiar mai devreme; apoi strămoșii altor popoare dravidiene moderne s-au separat și ei de trunchiul comun Dacă urmărim această schemă, atunci în Valea Indusului, grupurile de proto-dravizi ar fi trebuit să fie deja la mijlocul mileniului III î Hr e (aceasta coincide cu datarea general acceptată a culturilor pre-Harappan și Harappan timpurii din această regiune) Deplasându-se mai spre sud, dravidienii au apărut în India centrală pe la mijloc, iar în Deccan - la sfârșitul mileniului al II-lea î Hr e (această concluzie este legată de datele moderne despre culturile Harappan târzii din aceste zone) În plus, ca urmare a studiului „inscripțiilor” Harappan cu utilizarea tehnologiei de calcul, oamenii de știință sovietici (Yu V Knorozov și alții), finlandezi (A Parpolaid și colab ) și indieni (I Mahadevan) în mod independent a ajuns la concluzia că limba acestor „texte” era proto-dravidiană Concluzia despre baza non-ariană a civilizației Harappan, totuși, nu oferă un răspuns la întrebarea - când și în ce moduri a mers mișcarea triburilor ariene în India Alături de monumentele din perioada de glorie a centrelor Harappan, săpăturile au scos la iveală culturi târzii și post-Harappan, care în unele cazuri diferă de cultura tipică Harappan Acest lucru a dat naștere oamenilor de știință să le coreleze cu indo-arienii Teoria proeminentului arheolog englez M Wheeler, care credea că civilizația Harappan a căzut sub puternicul atac al triburilor vedice, a câștigat o faimă deosebită El și-a fundamentat opinia prin descoperirea mai multor grupuri de schelete în Mohenjo-Daro (săpături de E McKay) și pe datele Rigvedei despre ciocnirile indo-arienilor cu populația locală Diverse monumente ale timpului post-Harappian au fost, de asemenea, asociate cu arienii: culturile din Jhukar, Jhangar, „termul de înmormântare N” din Valea Indusului (R Heine-Geldern, S Pigott, S K Dixit etc ), cultura Banas din Rajasthan (D P Agrawal) și chiar culturile eneolitice din India Centrală și Deccanul de Nord (X D Sankalia) Cu toate acestea, astfel de identificări nu pot fi acceptate Ele se bazează pe analogii particulare sau accidentale ale elementelor individuale ale culturii materiale (forme de ceramică, metalurgie etc ) din India în mileniul II î Hr e și mai multe regiuni vestice - Iran, Asia de Vest, Troia etc Dar, cel mai important, astfel de ipoteze contrazic materialele disponibile din sursele vedice despre stadiul incipient al șederii indo-arienilor în India, datele lingvisticii istorice și întreg complex de dovezi arheologice Culturile târzii și post-Harappan din Valea Indusului, Rajasthan și India Centrală nu pot fi corelate cu triburile vedice atât în lumina datelor cronologice, cât și a locației geografice Analiza carbonului datează straturile ulterioare din orașele Harappan din Valea Indusului și culturile Harappan târzii din această regiune din secolele XVIII-XVI î Hr e , cultura Banas în Rajasthan - î Hr e și Eneoliticul Indiei Centrale - - î Hr e Rig Veda, după cum cred majoritatea cercetătorilor, a fost creată la cumpăna dintre mileniul II și I î Hr e (secolele XII-X î Hr ) Zona geografică a compoziției imnurilor vedice a fost, de asemenea, diferită În anii și , pe baza datelor din Rigveda, indologii au conturat posibila zonă de distribuție a arienilor din epoca de proiectare a imnurilor într-o singură colecție - Punjab-ul de nord-est În favoarea punctului de vedere despre corelarea „Rigvedei” cu Punjab-ul, vorbesc hidronimele și toponimele găsite în textul său Punjab a fost centrul „geografiei rigvedice” Sarasvati era considerat principalul râu, creatorii Rig Veda știau despre Indus și râurile din Punjab Este semnificativ faptul că numele râurilor Gange și Yamuna sunt extrem de rare (Yamuna este menționată de trei ori, Gange o singură dată, iar apoi la sfârșitul mandalei X; indo-arienii din epoca Rigveda cunoșteau bine Himalaya; nu au cunoscut totuși știu despre munții Vindhya) A dispărut și unul dintre principalele argumente ale susținătorilor punctului de vedere despre distrugerea centrelor Harappan ale Văii Indusului de către arieni: omul de știință american G F Wheeler, aparțin unor straturi diferite și, în consecință, unor perioade diferite din viață a orașului, și nu numai la stratul superior, așa cum se credea anterior, și astfel nu sunt conectate cu „coarda finală” în Istoria lui Mohenjo-Daro Părerea lui M Wheeler, care i-a considerat pe indo-arieni creatorii „culturii gropii N” din Harappa, pare neîntemeiată acum: celebrul arheolog indian H D Sankalia a arătat recent în mod convingător că populația asociată cu „ cultura mormântului N” diferă ușor în termeni etnici și culturali de harappani Astfel, nici una dintre culturile cunoscute post-Harappan din Bazinul Indusului, India de Vest și Centrală nu este greșit să se lege cu indo-arienii, cel puțin cu triburile indo-ariene care au creat Rigveda În același timp, materialele arheologice mărturisesc declinul pe care civilizația Harappan a început să-l experimenteze de-a lungul timpului (procese similare, după cum s-a spus, au surprins și culturile urbane și proto-urbane din Iran și sudul Asiei Centrale și, se pare, au avut în mare măsură similare) motive) Scăderea a fost vizibilă mai ales în principalele centre ale Văii Indusului În Mohenjo-Daro, pe ruinele clădirilor publice, cresc locuințe minuscule, invadând parcă străzile principale; slăbirea supravegherii municipale În Harappa, în această perioadă târzie, multe clădiri cad în paragină și apoi sunt abandonate; comerțul intern și extern este perturbat Transformarea treptată a culturii Harappan a capturat nu numai Valea Indusului, ci și alte zone Un centru atât de mare precum Lothal, pe coasta de vest a Indiei, este de asemenea în declin; începând din secolele XVIII-XVII î Hr e legăturile sale cu principalele orașe din Valea Indusului sunt rupte Cercetătorii invocă diverse motive pentru declinul civilizației Harappan: schimbări climatice, inundații, secarea râurilor, șocuri tectonice, epuizarea resurselor economice ale Văii Indusului Asemenea ipoteze pot fi valabile pentru a explica motivele declinului centrelor urbane individuale, dar ele nu răspund la întrebarea de ce civilizația Harappan în ansamblu a fost în criză la o anumită perioadă Evident, au existat motive mai generale de natură internă legate de structura socio-economică a societății Harappan Unul dintre rezultatele crizei civilizației Harappan a fost că populația vechilor centre Harappan și a zonelor de lungă durată a început să dezvolte pe scară largă noi teritorii Nativii orașelor indiene se mută în sud și est și creează noi așezări acolo (un proces similar a avut loc în estul Iranului și în sudul Asiei Centrale în timpul declinului civilizațiilor proto-urbane de acolo) Concluzia despre cauzele rădăcină - interne - ale căderii principalelor centre Harappan nu exclude, însă, rolul semnificativ al factorului extern - invazia triburilor străine, care a completat declinul într-o serie de așezări orașe Harappan Acest lucru s-a manifestat, de exemplu, în întărirea sistemului defensiv, în crearea unor clădiri speciale pentru a respinge un atac inamic etc Judecând după săpăturile de la Mohenjo-Daro, ultima etapă din viața orașului a fost marcată de un foarte ciudat la prima vedere a crescut contactele cu culturile din Balochistan Este puțin probabil ca în această perioadă dificilă pentru oraș, comerțul cu regiunile învecinate să se reînvie în mod semnificativ; cel mai probabil, „influența baluchi” ar trebui explicată prin pătrunderea triburilor din Baluchistan în Valea Indusului în perioada slăbirii centrelor Harappan Cu triburile din Balochistan, dar nu și cu arienii, culturile post-Harappan ale Jhukar și Jhangar ar trebui în mod evident asociate Ce cultură arheologică din nordul Hindustanului din epoca post-Harappan poate fi corelată cu indo-arienii? Pentru a răspunde la această întrebare, ar trebui să se procedeze în primul rând de la datele surselor vedice, care fac posibilă restabilirea trăsăturilor caracteristice ale culturii materiale și spirituale ale triburilor indo-ariene care au trăit în epoca compoziției imnurilor lui Rigveda în regiunile din Punjab și teritoriile adiacente Pornind de la două condiții necesare care ar trebui prezentate culturii arheologice, în comparație cu triburile indo-iraniene - cadrul cronologic și aria geografică, celebrul arheolog indian B B Lal a sugerat ideea legăturii triburilor vedice cu „cultura ceramicii pictate cu gri” Acest punct de vedere pare să fie încă cel mai acceptabil „Cultura ceramicii pictate cu gri”, numită după unul dintre tipurile de feluri de mâncare ale complexului său ceramic, a fost găsită în Punjab de Est, Haryana, în cursurile superioare ale Gangelui și Jamna, într-o serie de zone din Gango-Jamna bazin, în Rajasthan Până de curând, limita inferioară a acestei culturi, conform analizei carbonului, a fost datată la începutul mileniului II-I î Hr e , dar majoritatea așezărilor excavate datează de la - de ani î Hr e În ultimii ani, în Punjab, Haryana, Kashmir și Jammu, a fost identificată o etapă anterioară a „Culturii ceramicii pictate cu gri”, premergătoare secolului al X-lea î Hr e (săpături de J P Joshi), ceea ce face posibilă distingerea celor două etape: prima - anterioară secolului al X-lea î Hr e (în regiunile mai nordice) și al doilea (condițional) - aproximativ - de ani î Hr e , acoperind în principal așezările de la sud de Punjab În mod colectiv, materialele arheologice asociate cu „Cultura ceramicii pictate cu gri” pot fi corelate cu dovezile scrise timpurii ale indo-arienilor: dacă prima etapă, ale cărei monumente aparțin în principal Punjabului de Est și Haryanei, poate fi comparată condiționat cu epoca al „Rigvedei”, apoi al doilea ca timp și zonă de distribuție - cu datele scrierilor vedice din perioada post-Rig-vedică (samhitas târziu, brahmani, ara- Nyaka'mi și Upanishad-urile datând din prima jumătate a lui mijlocul mileniului I î Hr e ) Judecând după materialele Rigvedei, indo-arienii deja la acel moment au intrat în strânsă interacțiune cu populația locală pre-ariană Imnurile menționează ciocnirile lor cu triburile care rostesc cuvinte „desacralitoare”, nu cinstesc adevărații zei (adică arieni), urmează obiceiuri și ritualuri ciudate Datele lingvisticii fac posibilă urmărirea procesului de interacțiune dintre indo-arieni și grupurile etnice pre-ariene - protomundi și proto-dravizi (lucrările lui T Barrow, M Emeno, F Kuiper, M Mayrhofer , J Gonda) În Rigveda, există mai multe cuvinte cu o etimologie clar mundiană (și mai larg, austroasiatică); ele se referă la nume de plante și animale, sfera culturii spirituale și materiale Deci, potrivit lui J Gonda, etimologia proto-Mund a cuvântului „balbaja” găsită în Rig Veda este destul de posibilă Acesta este numele unei plante speciale care a fost folosită în ceremoniile religioase (este raportat și în textele Atharvaveda, Yajurveda și mai târziu) Ritualurile au jucat un rol atât de important în viața triburilor rigvedice, încât nu este nimic surprinzător în împrumutarea de către indo-arieni a unor plante locale (și a numelor lor), care se presupune că dă „putere magică” O mențiune specială trebuie făcută pentru cuvântul „langalam” – un plug (după lingviști cunoscuți, este de origine mundiană) Acest cuvânt este deja menționat în Rig Veda și apoi adesea găsit în textele vedice ulterioare, începând cu Atharva Veda Împrumutarea acestui important termen economic de către indo-arieni este bine explicată din pozițiile istorice și culturale generale: triburile vedice au intrat în contact cu protomundii (ocupația lor principală era agricultura) într-o perioadă în care trecerea indo-arienilor a început dezvoltarea văilor râurilor Arheologic, cultura „comorilor de aramă și ceramică galbenă”, comună în valea Gangelui, este asociată cu protomundii Într-o serie de așezări, straturile acestei culturi se află sub straturile „culturii ceramicii pictate cu gri” Rămâne, totuși, nu în totalitate clară zona inițială a contactelor timpurii dintre triburile Rigvedice și protomundi: imnurile Rigvedei au fost concepute, așa cum sa menționat deja, în Punjab de Est, unde nu există așezări ale „Comorilor de cupru și galbene” Cultura ceramică” au fost încă descoperite, dar trebuie avut în vedere că Rigveda menționează Jumna și Gange (apropo, cuvântul „Ganga” însuși, după unii cercetători, este de origine austroasiatică) În plus, noi cercetări arheologice din Swat au arătat că în această zonă în mileniul II î Hr e Apare ceramica galbenă, asemănătoare cu ceramica „Culturii Tezaurului Cupru”, ale cărei aşezări au fost găsite în cursurile superioare ale Gangelui Creatorii acestei culturi eneolitice au ajuns, deși sporadic, în zonele din Punjab și chiar mai mult zone mai îndepărtate (mișcarea protomundilor din regiunile estice spre vest și nord, până la cursurile superioare ale Gangelui și Jumna, este evidențiată de săpăturile din așezările „culturii comorilor de cupru și a ceramicii galbene”) Se poate presupune astfel că împrumutarea cuvintelor mundiane de către triburile rigvediene a avut loc în prima perioadă de contact dintre indo-arieni și protomundi - în cursurile superioare ale Gangelui și Jamna, sau chiar în regiunile de sud-est ale Punjabului O mențiune specială merită și opinia celui mai mare expert în limbile mundiane F B J Dovada contactelor timpurii ale indo-arienilor cu triburile grupului mundian poate fi numele Shambara - principalul rival al lui Indra, potrivit „Rigve-de” Se crede că acesta este un „nume mundian” (M Mayrhofer, T Barrow, F B J Kuiper) Ca și în epoca Rigvedei, o ușoară influență a substratului mundian poate fi urmărită și în perioada Samhitas și Brahmana de mai târziu Mai multe cuvinte de origine mundiană se găsesc în Atharvaveda Ele se referă la vocabularul de zi cu zi și la denumiri ale plantelor: „udumbara”, care era folosită în ceremoniile religioase (sunt menționate și amulete din udumbara); „bad-zha”, care se presupune că alunga spiritele rele Nu este o coincidență că în Atharva Veda, un fel de „carte a conspirațiilor și incantațiilor” strâns asociată cu riturile magice populare, există cuvinte și termeni care reflectă substratul mundian de natură rituală Atharvaveda, și în special Brahmanas și Upanishads, sunt mult mai tineri decât Rigveda și s-au format în regiunile mai estice ale Indiei Probabil, cuvintele Proto-Mund au fost incluse în aceste texte vedice ca urmare a contactelor triburilor vedice cu Munds (Protomunds) în perioada așezării indo-arienilor în valea Gangesului și dezvoltării acestora în regiunile estice (cel mai probabil, la ultima etapă a „culturii ceramicii pictate cu gri”, adică până în secolele VI-V î Hr ) Potrivit lui G Grierson, un cunoscut specialist în limbile hindustanului, în antichitate habitatul triburilor Mund era mult mai larg - trăiau în regiunile Himalaya, în valea Gango-Jamna și în India centrală Această concluzie este în acord cu datele arheologice privind posibila zonă de contact dintre indo-arieni și protomundi nu numai în perioada vedica, ci și în epoca ulterioară Cele mai multe dintre împrumuturile mundiene sunt prezentate în texte sanscrite de la sfârșitul mileniului I î Hr e (adică deja în perioada de răspândire a „culturii ceramicii lustruite negre din nord”) nu numai în estul Indiei, ci și în centrul Indiei Natura acestor împrumuturi este orientativă: ca și în vremurile anterioare, sanscrita era de obicei îmbogățită cu termeni economici și casnici individuali, numele plantelor și animalelor locale (antilope, șobolan, bambus, bumbac, betel și etc ) Aceste date lingvistice, care vorbesc despre influența sporită a substratului mundian asupra sanscritei în a doua jumătate a mileniului I î Hr e , sunt în bun acord cu materialele scrierilor sanscrite, mărturisind relația indo-arienilor cu triburile locale din India de Est (în primul rând date din literatura de Sutre, Shastra și epopee) Mai semnificativ a fost impactul substratului dravidian asupra limbilor ariene din India Cercetătorii au încă de identificat diferite zone, pentru a determina gradul acestei influențe în diferite perioade Tendința savanților dravidieni de a exagera gradul de influență al limbilor dravidiene asupra sanscritei este în prezent criticată pe bună dreptate: multe cuvinte care au fost considerate cândva împrumutate necondiționat de sanscrită din dravidian primesc o etimologie diferită bazată pe materiale comparative indo-europene Cu toate acestea, deja în Rigveda există mai multe cuvinte care pot fi considerate dravidiene: „ulukhala” - un mortar, „kunda” - o oală, „Mayura” - un păun etc Ar fi logic să explicăm numărul mic de dravidieni împrumuturi în „Rigveda” natura acestui text sacru, autorii căruia i-au păzit cu strictețe inviolabilitatea, precum și reflectarea în imnurile așa-numitei etape pre-indiene din istoria arienilor Deși acum, datorită noilor săpături ale arheologilor indieni, s-a stabilit o legătură directă între „cultura ceramicii pictate cu gri”, corelată condiționat cu indo-arienii, cu așezările anterioare Harappan din Punjab de Est și Haryana (săpături de J P Joshi) ), interacțiunea indo-arienilor cu populația vorbitoare de dravidină în această perioadă a fost aparent scurtă, iar primele contacte nu au dus la o asimilare activă Este semnificativ faptul că foarte puține cuvinte dravidiene au fost „dobândite” în epoca Samhitas și Brahmana de mai târziu Marea majoritate a împrumuturilor dravidiene apar în sanscrită într-un stadiu incipient al perioadei clasice și au fost consemnate pentru prima dată în lucrările lui Panini (secolele V-IV î Hr ), Patanjali (sec II î Hr ), în epopee, în literatura Sutre Textele în pali mărturisesc că procesul de împrumutare a cuvintelor dravidiene de către indo-arieni a decurs foarte intens în perioada de codificare a lucrărilor în Pali (secolele IV-II î Hr ) Cu toate acestea, în literatura sanscrită târzie, numărul inovațiilor dravidiene este deja neglijabil T Barrow a remarcat pe bună dreptate că perioada de împrumut activ din limbile dravidiene s-a încheiat la începutul erei noastre Deci, a fost în a doua jumătate a mileniului I î Hr e Contactele indo-ariano-dravidiene au fost cele mai apropiate Din punct de vedere arheologic, aceasta este comparabilă cu epoca „culturii nordice a ceramicii lustruite negre”, care a fost răspândită nu numai în valea Gangelui, ci și în estul, India de Vest și Centrală Cunoașterea principalului strat dravidian în sanscrită arată că indo-arienii, ca și într-o perioadă anterioară, au împrumutat de la populația vorbitoare de dravidină în primul rând cuvinte legate de flora și fauna din teritoriile nou dezvoltate, care le erau de asemenea nefamiliare ca termeni de natură economică şi casnică J Gonda a remarcat că numele unor râuri și munți găsite în textele vedice și chiar mai târziu, deși apar în formă sanscrită, sunt de origine dravidică și austroasiatică În mod firesc, relația indo-arienilor cu dravidienii, totuși, precum și cu munds, nu s-a limitat la îmbogățirea lexicală a sanscritei, ci s-a exprimat prin împrumutarea unor elemente din cultura lor materială și spirituală de la triburile locale Astfel, materialele lingvistice fac posibilă conturarea intervalului de timp al influenței substraturilor locale asupra sanscritei, proces care a trecut prin mai multe etape în dezvoltarea sa În istoria contactelor indo-arian-dravidiene și indo-arian-mundiene, ar trebui să evidențiem perioadele vedice timpurii și vedice târzii, precum și epoca, ale cărei limite cronologice erau sfârșitul etapei vedice târzii și momentul formării sanscritei clasice Cea mai mare influență a tradițiilor locale (conform lingvisticii) cade cronologic în a doua jumătate a mileniului I î Hr e ; perioadele anterioare și cele ulterioare au fost marcate de o natură mult mai puțin intensă a unui astfel de impact Acest lucru poate fi explicat pe deplin după ce mecanismul relației dintre culturile indo-ariane și pre-ariane din nordul Indiei este dezvăluit mai detaliat și întregul fond de elemente non-ariene este analizat în detaliu Totuși, chiar și acum este posibil să exprim câteva considerații generale În primul rând, trebuie subliniat încă o dată caracterul special al Rigvedei ca text sacru, cult, transmis în limite strict fixate și, prin urmare, aproape nesupus unor interpolări libere și incluziuni externe Această specificitate a celui mai vechi dintre Samhitas a fost, deși poate nu într-o formă atât de clar exprimată, inerentă întregii literaturi vedice (singura excepție, poate, este Atharva Veda - Veda vrăjilor, care, spre deosebire de celelalte trei Samhitas asociate) cu ritualul soma, este axat pe ritualuri domestice și afectează diverse aspecte ale vieții de zi cu zi a vechilor indieni) Pentru perioada timpurie, textele vedice sunt singurele surse scrise disponibile savanților Poate că specificul lor funcțional ne-a ascuns adevărata natură a contactelor dintre structurile etno-culturale „străine” și „locale” Epopeea, literatura Sutrelor (în principal Grihya Sutre), tratate gramaticale și științifice (în primul rând despre medicina), precum și scrierile budiste Pali În ciuda particularităților fiecăruia dintre aceste genuri, ele au un caracter mult mai „deschis” în comparație cu textele vedice, nu sunt atât de strict ortodoxe și acoperă o gamă largă de manifestări ale activității umane Literatura budistă în orientarea sa a fost mai populară decât colecțiile vedice și brahmanice, iar publicul lor a fost, de asemenea, diferit Aparent, absența aproape completă a influențelor de substrat în textele supraviețuitoare în limbile iraniene antice - ale căror monumente, totuși, sunt de multe ori mai mici ca volum și material lexical decât literatura vedă - în cartea sacră a Iranienii „Avesta” și în inscripțiile antice persane ahemenide, în multe privințe, de asemenea, urmând o anumită normă religios-ideologică și lingvistică tradițională În persană veche, de exemplu, se cunosc doar împrumuturi lexicale unice: „dipi” - o inscripție, un text (din elamit) și „mashka” - blănuri pentru traversarea apei, o barcă de piele (din limbile semitice) Între timp, perșii au fost în contact cu vechea populație locală iraniană și din Asia de Vest pentru o lungă perioadă de timp, au experimentat o mare influență a culturii antice elamite și pentru o perioadă considerabilă au fost în dependență politică de Elam Dacă imnurile sacre și cântecele epice antice iraniene occidentale ar fi ajuns până la noi (datele izvoarelor antice mărturisesc existența lor), cu siguranță ar fi asemănătoare în multe privințe cu imnurile avestice și vedice și, de asemenea, evident, nu ar menționa cuvinte precum „dipi” (acesta din urmă, de altfel, a pătruns prin medierea iraniană din epoca ahemenidă și în limbile indiene, unde a fost folosit sub formele „dipi”, „lipi”) Explicația neuniformității procesului de relații lingvistice și - mai larg - etno-culturale indo-ariane și locale nu poate fi, însă, redusă cu greu doar la specificul monumentelor literaturii vechi indiene care au ajuns până la noi Se pare că, având în vedere această împrejurare cu adevărat importantă, ar trebui să se apeleze și la o situație istorică specifică, care se caracterizează prin contacte destul de complexe între indo-arieni și triburile și popoarele neariene, contacte care au avut loc în diferite epoci cronologice și în diferite teritorii, unde rolul substraturilor locale nu putea fi același, precum și în diferite etape ale dezvoltării socio-politice și culturale a populației indo-ariane însăși În perioada apariției arienilor în India și în perioada timpurie a așezării lor în întreaga țară, întâlnirile triburilor rigvediene cu locuitorii locali au fost marcate de înstrăinare și ostilitate reciprocă „Bariera neîncrederii” a contribuit la păstrarea izolării, iar dacă s-au stabilit contacte, atunci acestea s-au redus în principal la sfera activităților militare și economice sti Această situație se pare că a persistat destul de mult timp, când arienii, deplasându-se spre interior, au stăpânit noi teritorii, trecând treptat la un alt mod de viață De-a lungul timpului, structura socială și economică a societății vedice s-a schimbat (mai ales când ai în vedere că indo-arienii au întâlnit triburi locale și popoare cu o structură socială diferită); S-au observat schimbări semnificative și în cultura indo-ariană, s-au stabilit contacte mai regulate cu populația locală În această perioadă, indo-arienii au adoptat multe credințe și culte locale Era creată o comunitate culturală pan-indiană (până acum doar în cadrul Indiei de Nord) În valea Gangelor apar primele formațiuni statale, sistemul de caste este fix, brahmanismul-hinduismul se formează pe baza vedismului, care a absorbit credințele diferitelor etnii autohtone Cu toate acestea, chiar și în această perioadă a celor mai strânse contacte între indo-arieni și triburile locale, acestea din urmă continuă să-și păstreze specificul etno-cultural Dar, în general, interacțiunea culturilor, care s-a desfășurat și în condițiile bilingvismului, a fost foarte palpabilă în contactele cotidiene ale unor categorii largi ale populației, deși acest proces nu s-a reflectat adecvat în textele care au ajuns până la noi Populația locală pre-ariană a Hindustanului în sine a fost formată nu numai din triburile dravidiene și mundiene Se pot menționa, de exemplu, reprezentanții grupului de limbi tibeto-birmane, deși încă nu au fost găsite urme clare ale influenței acestor dialecte asupra indo-ariană Studiile lingviștilor și antropologilor indică existența unor legături străvechi între popoarele tibeto-birmane, dar problema momentului apariției lor în India este extrem de complexă și nu a primit încă o soluție fără echivoc Cu toate acestea, potrivit unui număr de oameni de știință, acest grup includea și unele triburi deja menționate în Vede, inclusiv cele care trăiau în principal la poalele regiunilor Himalaya din India de Est De asemenea, trebuie subliniat faptul că interacțiunea culturilor locale pre-ariane cu indo-arienii a fost un proces de îmbogățire reciprocă, schimb de valori culturale, a contribuit la ascensiunea culturii materiale a diferitelor componente etnice ale sintezei planificate Materialele arheologice indică acest proces, dar poate fi urmărit mai ales clar în funcție de datele lingvistice Judecând după vocabularul limbilor dravidiene, deja foarte timpuriu (în epoca vedica și în prima etapă a perioadei post-vedice), cuvintele indo-ariene pătrund în limbile dravidiene, reflectând influența indo-arienilor asupra dravidianului -grup etnic vorbitor (termeni asociați cu abilitățile tehnologice, inclusiv cele pentru transportul pe roți) , unelte metalice etc ) Cu toate acestea, în ciuda influenței vizibile a diferitelor substraturi camarazi, atunci când evaluează istoria etnică și culturală a Indiei de Nord în mileniul I î Hr e În primul rând, ar trebui să pornim de la dezvoltarea și tradițiile populației indo-ariane însăși Și aici materialele literaturii și arheologiei vedice („cultura ceramicii pictate cu gri”) capătă o semnificație deosebită Pe baza materialelor literaturii vedice, este posibil, în special, să se determine căile de așezare a triburilor indo-ariene de-a lungul văii Gange până la Kosala și Videha, ceea ce este în bună concordanță cu etapele răspândirii purtătorii „culturii ceramicii pictate cu gri” Judecând după dovezile Samhitasului, Brahmanilor și Upanishad-urilor de mai târziu, triburile vedice s-au așezat treptat pe toată valea Gangelui, iar Punjab și-a pierdut în mare parte semnificația anterioară în istoria acestor triburi (autorii cărților Shatapatha și Aitareya Brahman exprimă chiar disprețul clar față de populaţia din Occident) Datele literaturii vedice despre aspectul și dezvoltarea economică și culturală a triburilor indo-ariene sunt, de asemenea, destul de comparabile cu materialele „culturii ceramicii pictate cu gri” în cele două etape menționate ale existenței sale La fel ca arienii din epoca Rigvedei, purtătorii acestei culturi nu cunoșteau încă fierul și foloseau unelte de cupru, erau crescători-fermieri de vite; locuiau în colibe rotunde și semicirculare cu stâlpi de bambus și lemn și acoperișuri de paie În astfel de colibe mici, locuiau - oameni Descoperirile de unelte agricole primitive, răzătoare de cereale, compoziția cerealelor indică natura agriculturii, care nu avea încă importanța deosebită în economie pe care a dobândit-o ulterior Descoperirile unui număr mare de oase de bovine, oi și capre mărturisesc rolul creșterii vitelor Calul a avut o mare importanță în viața acestor triburi; Ca transport erau folosiți căruțe înhămate la boi și, eventual, cai (în timpul săpăturilor s-au găsit roți de jucărie și modele de căruțe de teracotă) Unele dovezi indică existența cultelor focului, cailor și păsărilor S-a folosit ceramică, realizată în principal pe roata olarului, dar unele dintre vesela erau făcute manual La început, ceramica nu a fost pictată, apoi a crescut procentul de vase pictate (este semnificativ că această schimbare nu a apărut imediat, ci după o lungă interacțiune culturală cu populația locală) Săpăturile fac posibilă urmărirea unei anumite dezvoltări a culturii în cadrul etapei incipiente, care s-a reflectat în mod deosebit în schimbarea tehnologiei construcțiilor Cabanele din bambus sunt înlocuite cu clădiri din chirpici și apoi încep să folosească cărămidă (dar nu arsă, ca în epoca Harappan) Cu toate acestea, dimensiunea clădirilor rămâne mică Cea mai mare (în aer liber) „casă de lut” era formată din camere mici și un coridor și, posibil, era reședința unui lider tribal Desigur, pentru acea vreme nu nu se poate vorbi despre palate uriașe, unde, conform descrierilor vechilor scrieri epice indiene, au trăit regi și eroi - personajele principale ale Mahabharata, ale căror evenimente (sau principiul lor fundamental) sunt atribuite de mulți cercetători timpul în jurul anului î Hr e Aceste descrieri colorate sunt rezultatul imaginației poetice a vechilor barzi, o reflectare a realităților epocilor ulterioare, când au fost finalizate versiunile epopeei antice indiene care au ajuns până la noi Iar la cumpăna mileniilor II-I î Hr e (și chiar mai târziu) conducătorii și nobilii războinici ai indo-arienilor au trăit în condiții mai apropiate de cele în care au trăit strămoșii lor îndepărtați în „era indo-iraniană”, când au apărut deja niște povești epice, care apoi s-au dezvoltat pe pământ din India și au fost incluși în „Mahabharata” La a doua etapă a dezvoltării sale, „cultura ceramicii pictate cu gri”, continuând tradițiile anterioare, capătă câteva trăsături calitativ noi Odată cu trecerea la utilizarea fierului (deja familiară autorilor textelor vedice târzii), a devenit posibilă trecerea rapidă prin noi teritorii și transformarea pădurilor în zone potrivite pentru agricultură și creșterea vitelor Caracteristicile economice și cotidiene ale celei de-a doua etape a „culturii ceramicii pictate cu gri” sunt bine comparate cu datele literaturii vedice târzii (așezările culturii în cauză, după cum sa menționat deja, au fost descoperite în principal în aceleași zone în care designul au avut loc scrieri vedice târzii) Față de perioada anterioară, agricultura atinge un nivel superior (dar are totuși un caracter limitat) În așezările din acest timp, alături de orz și grâu, s-a găsit orez (binecunoscut în epoca vedica târzie; a fost menționat pentru prima dată în Atharvaveda; indo-arienii l-au cunoscut, evident, sub influența localnicilor) populație) În același timp, materialele atât din surse arheologice, cât și din surse scrise indică marea importanță a creșterii vitelor; creşterea cailor continuă să joace un rol deosebit Un anumit progres se remarcă și în construcție: se ridică fortificații mai puternice, se construiesc altare (evident, sub influența ideilor harappene), cărămida este folosită pe scară largă, dar, judecând după materialele arheologice și dovezile literaturii vedice târzii, cărămida arsă nu a fost încă folosit Dimensiunea mică și tipul așezărilor indică mai degrabă o natură temporară a locuirii decât o tradiție agricolă îndelungată Nici pentru această perioadă nu s-au găsit clădiri mari de tip palat Meșteșugul nu a atins încă o specializare înaltă (nici comerțul nu a fost dezvoltat pe scară largă, nu existau măsuri standardizate de greutate, așa cum a fost cazul în Harappa) În ciuda dezvoltării treptate a societății indo-ariane în sine în epoca vedica și a influenței tradițiilor pre-ariene a populației, chiar și în a doua etapă a „culturii ceramicii pictate cu gri”, purtătorii acesteia nu au atins nivelul de urbanizare și abia la sfârșitul perioadei descrise se poate vorbi de stadiul inițial al acestui proces ( cuvântul „nagara” în sine este un oraș, o așezare urbană se găsește pentru prima dată în Aranyaki; conform lingviștilor, este de origine dravidiană, comparați cu „nakar” tamil - oraș, palat, templu) Până atunci, indo-arienii nu aveau încă complexe de temple, nici clădiri religioase mari Luate împreună, datele privind dezvoltarea economică și socială pe termen lung în epoca „culturii ceramicii pictate în gri” arată clar că purtătorii ei de la începutul acestei epoci, în ceea ce privește stilul de viață și tipul economic și cultural general, diferă puternic din populația atât a civilizației Harappan, cât și a vechilor culturi agricole așezate din platoul iranian și din sudul Asiei Centrale Indiferent de materialele arheologice indicate, dovezile literaturii vedice, începând cu Rigveda, vorbesc despre aceeași diferență calitativă Compararea a două grupe de surse - monumente de literatură și arheologie - arată și mai clar condițiile economice și culturale în care s-au realizat instituțiile socio-politice și s-au format ideile ideologice ale arienilor vedici Acest lucru este deosebit de important pentru epoca Rig Veda, una dintre principalele surse prin care particularitățile organizării și culturii socio-politice sunt reconstruite nu numai ale indo-iranienilor, ci și ale indo-europenilor în ansamblu „Modelul” distribuției inițiale a triburilor ariene în India astfel reconstruită este comparabil cu materialele despre triburile ariene din estul Iranului și din Asia Centrală (astfel sunt datele rare ale tradiției avistelor în comparație cu cele vedice) și din vestul Iranului (conform informațiilor fragmentare, dar datate cu acuratețe din surse străine) Pentru fiecare dintre aceste trei grupuri de triburi indo-iraniene, apare o imagine similară: dezvoltarea în condiții istorice diferite, interacțiunea cu diferite organisme etno-culturale și împrumutarea anumitor elemente de cultură materială și spirituală de la populația locală, arienii din Iran, India , și Asia Centrală au păstrat în mare parte același tip economic, cultural și social, determinat de moștenirea comună a dezvoltării lor în epocile anterioare Acest lucru face posibilă evidențierea mai precisă a trăsăturilor inerente paemenilor indo-iranieni la momentul distribuirii lor în țările menționate (în a doua jumătate a mileniului II - începutul mileniului I î Hr ) Caracteristicile comune ale economiei, vieții, culturii sociale și ideologiei datează din perioada de reședință comună a strămoșilor iranienilor din Asia Centrală și Iran și a arienilor din India în afara zonei civilizațiilor agricole timpurii stabilite ale acestora ţări - în stepa de nord zona (cel puțin până în primele secole ale mileniului II î Hr ); alte triburi ale grupului arian au continuat să trăiască în stepe Mai târziu, în zona de stepă s-a dezvoltat o cultură scitică originală; alte triburi indo-iraniene au jucat un rol important în crearea marilor civilizații din Asia Centrală, Iran și India Cu toate acestea, toți în moștenirea lor culturală și-au păstrat mult timp caracteristicile care s-au dezvoltat în epoca ariană, perioada șederii lor în regiunea stepei Acestea includ atât idei religioase, cât și mitologice de origine comună și motive epice Subiectele mitologice scitice, iraniene și indiene care sunt discutate în cartea oferită cititorului au și ele o bază comună LITERATURA PRINCIPALĂ Abaev V I Limba și folclor osețian M , Abaev V I Note etimologice - Actele Institutului de Lingvistică, vol VI M , Abaev V I Imaginea lui Viy în povestea lui N V Gogol - Folclor rusesc, vol III M -L , Abaev V I Dicționar istoric și etimologic al limbii osetice, vol I-III M , - Abaev V I izoglose scito-europene M , Abaev V I Despre problema căminului strămoșesc și a celor mai vechi migrații ale popoarelor indo-iraniene - Sat Orientul antic și lumea antică M , Aliyev Igarr Istoria mass-media Baku, Andronov M S Limba Bragui M , Anisimov A F Reprezentări cosmologice ale popoarelor din Nord M , Anuchin D N , Borzov A A Relieful părții europene a URSS M , Askarov A Sapallitepa Tașkent, Barrow T sanscrită M , Bertels E E Lucrări alese, vol I M , Biruni India (traducere de A B Khalidov și Yu N Zavadovsky) Tașkent, Civilizația Bongard-Levin G M Harappan și „problema ariană” - Etnografia sovietică, , nr Bongard-Levin G M Despre problema genezei civilizației indiene antice (indo-arieni și substraturi locale) - Buletin de istorie antică, , nr Bongard-Levin G M Câteva probleme ale istoriei etno-culturale a popoarelor din Hindustan în mileniile III—I î Hr e - Sat Probleme cheie din istoria Indiei M , - Bongard-Levin G M , Ilyin G F India antică M , Vainshtein S I Tuvans-Todjins M , Vinogradov Yu G Inelul țarului Skil - Arheologia sovietică, , nr Gamkrelidze T V , Ivanov V V Asia de Vest antică și problema indo-europeană - Buletin de istorie antică, , nr Gamkrelidze T V , Ivanov V V Migrațiile triburilor - purtători de dialecte indo-europene - de pe teritoriul original de așezare din Orientul Mijlociu la habitatele lor istorice din Eurasia - Buletin de istorie antică, , nr Gafurov B G tadjici M , Cimitirul Gening VF Sintashta și problema primelor triburi indo-iraniene - Arheologia sovietică, , nr Herodot Istoria în cărți (traducere de F G Mișcenko), vol I-II M , Gondatti N L Raport preliminar asupra unei călătorii în nord-vestul Siberiei M , Grakov B I Sciții M , Grantovsky E A castele indo-iraniene în rândul sciților M , Grantovsky E A Istoria timpurie a triburilor iraniene din Asia Mică M , Grantovsky E A Despre răspândirea triburilor iraniene pe teritoriul Iranului - Sat Istoria statului și culturii iraniene M , Gryaznov M P Arzhan L , Dandamaev M A Iranul sub primii ahemenizi M , Dyakonov I M Istoria midii M-L , Dyakonov I M Limbile din Asia de Vest antică M , Dyakonov I M Iranul de Est către Cyrus - Sat Istoria statului și culturii iraniene M , Dumezil J Epopeea şi mitologia osetiă M , Zaleman K G Eseu despre istoria literaturii antice persane sau iraniene — Istoria generală a literaturii, voi I Sankt Petersburg, „Legile lui Manu” M , Ivanov Viach V Cam o paralelă cu Viy-ul lui Gogol — Lucrări la sisteme de semnalizare V Tartu, Ivanov Viach C Categoria „vizibil” și „invizibil” din text: încă o dată despre folclorul est-slav paralele cu „Viy” al lui Gogol — Structura textelor și scimiotica culturii The Ha-gue-Paris, Cercetări și materiale pe probleme de credințe religioase primitive M , Istoria Iranului M , Knorozov Yu V Inscripții proto-indiene (despre problemele descifrării) - Etnografia sovietică, , nr Kovalevsky A P Cartea lui Ahmed ibn Fadlan despre călătoria sa la Volga în anii - Harkov, Kuzmina EE Transportul pe roți și problema istoriei etnice și sociale a populației antice din stepele din sudul Rusiei - Buletin de istorie antică, , nr Kuzmina E E Răspândirea creșterii cailor și a cultului calului printre triburile de limbă iraniană din Asia Centrală și alte popoare din Lumea Veche - Sat Asia Centrală în antichitate și Evul Mediu M , Latyshev V V Știri ale scriitorilor antici, greci și latini, despre Scitia și Caucaz, vol I-II SPb , - Litvinsky B A Descoperiri arheologice în Tadjikistan în anii puterii sovietice și unele probleme ale istoriei antice a Asiei Centrale - Buletinul de istorie antică, , nr Lukonin V G Arta Iranului antic M , Lokerman A Misterul aurului rusesc - Știință și viață, , nr Mandelstam A M Monumente ale epocii bronzului în Tadjikistanul de Sud L , Masson V M Vechea cultura agricola a Margianei M —L Masson V M Asia Centrală și Orientul Antic M , Masson V M Sigilii de tip proto-indian din Altyn-tepe (pentru problema atribuirii etnice a culturilor ceramicii pictate din Orientul Mijlociu) - Buletin de istorie antică, , nr Masson V M , Romodin V M Istoria Afganistanului, vol I M , Mahabharata” Cartea I, II, IV, V (traducere de V I Kalyanov) M —L - Mahabharata ”(traducere, introducere, note de B A Smirnov), vol I-X Ashgabat, - Machinsky D A Despre momentul primei apariții active a sarmaților în regiunea Nipru conform dovezilor izvoarelor scrise antice - Colecția arheologică, vol L , Stat Schitul, Novitsky G Scurtă descriere a poporului Ostyak SPb , O vs Yaniko-Kulikovsky D N Cultul zeității „Soma” în India antică în epoca Vedelor Odesa, (Notele Universității Novorossiysk, v ) Okladnikov A P Neoliticul și epoca bronzului din regiunea Baikal M-L , Pogrebova M N Iran și Transcaucazia în epoca timpurie a fierului M , Propp V Ya Rădăcinile istorice ale unui basm L , Pyankov I V J Bolton Arisicas (Rec ) - Buletin de istorie antică, , nr Raevsky D S Eseuri despre ideologia triburilor sciti-sak M і іц I ;іrd Ісvin pa ni > ііс to and and